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PROGRAMMA 


Voor het Jaar 1812. 


H- Genootfchap tot Verdediging van den 
Christelijken Godsdienst tegen deszelfs heden- 
daagfche Beftrijders, opgerigt in den Haag, 

heeft deszelfs Algemeene Vergadering gehou- 

den op Donderdag den ro September 1812, 

in welke de Aanfpraak is gedaan door den 

Heer JOHANNES HERINGA, Predikant in 

den Haas, over de Geloofwaardigheid van —_—= 
Jefus Apostelen, als getuigen van zijne Sp 
flanding en Verheerlijking. 


* a Hier- 
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Hierna deed de Secretaris het navolgend 
verflag van de beöordeeling der ingekomene 
Verhandelingen. 


IL. Dat op de vraag, opgegeven in 1809, en_ 
herhaald in 1810, vorderende eene dan- 
wijzing , dat al het goede, betrekkelijk 
eene Godsdienstleer , welke een genoegzaam. 
onderrigt tot 's menfchen geluk bevat, in 
de frelfels der Wijsgeeren , zoo voor als na | 
Jelus tijd, te vinden, op eene meer volkoe 
mene wijze, en zonder de minfte dwaling, 
door CHRIsTUuS en de Apostelen geleerd 
is, is ingekomen eene Verhandeling, onder 
de Zinfpreuk: Heer! tot wien zouden wij 
henen gaan? Gij hebt de woorden des eeu= 
sigen levens, aan welker Schrijver de uit- 
geloofde Eereprijs is toegewezen, die, bij 
de opening van deszelfs Briefje, bleek te 
zijn Le VALK ‚ Predikant te Zoogvfict, 


IL Dat op de Vraag , vorderende een Be- 
toog, dat de Zoenoffers des Ouden Ver- 
bonds geen enkele Staatkundige Inftellingen, 
veel min loutere navolgingen der gewoonte 


van 
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van andere volken zijn geweest, maar 
voornamelijk ingerigt, om het zoenlijden 
van den toekomstigen Verlosfer af te fcha- 
duwen , met oplosfing van de tegenbedene 
kingen der hedendaagfche Beftrijders, ( ver- 
gel. de Programmata voor 1810 en 1811) 
tot nog toe geene voldoende Verhandelins 
gen zijn ingekomen. 


III. Noch ook over Zet gebruik van de Boes 
ken des Ouden Verbonds ter bevestiging der 
Leerftukken, die in de Schriften des Nieu 
wen Verbonds duidelijker worden voorge- 
dragen: welke beide voorftellen ter beant- 
woording blijven opengefteld tot den /aat- 
fien December 1813. 


_ IV. Dat ook geen antwoord is ingekomen 
___op de Vraag: waarin de meeste der allers 
nieuwfle Beftrijders van de GODDELIJKe 
zein der Christelijke Leer, die, federt 
ongeveer het midden der naast voorgaande 
eeuw, zijn opgetreden, verfchillen van de 
yroegeren, en hoe men deswegens thans de 
verdediging tegen dezelve behoort in te rig= 
ten? welke vraag wordt ingetrokken. 

bok v. 
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V. Dat eindelijk de Vraag: in hoe ver het 
getuigenis of flilawijgen der Kerkvaders en 
andere Schrijvers , in de vier eerfle eeu- 
wen, bij de verdediging der Echtheid van 
betwiste Bijbelboeken en Bijbelplaatfen , 
in aanmerking komen kan, niet voldoende 
is beantwoord, hoewel in eene Verhande- 
ling met de zinfpreuk: wec temere, nec 
timide, veel goeds gevonden wordt; welke 
Vraag op nieuw wordt uitgefchreven, om 
beantwoord te worden voor den eerften 
Februarij 1813. 


Het Genootfchap noodigt op nieuw alle 
kundige Liefhebbers en Voorftanders der 
Waarheid en Godsvrucht, met aanbieding 
van den gewonen Eereprijs, ter beantwoor 
ding , zoo van de reeds voorheen voor ee- 
nen onbepaalden tijd opengelatene, als van 
de twee volgende vragen: 


TL. Js er in de Hiftorifche en Profetifche Schrif= 
ten des Ouden Verbonds zoodanige zamen- 
hang te ontdekken, dat daaruit eene bij- 
zondere Goddelijke leiding, waardoor der- 

zel- 
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zelver verfchillende Schrijvers beftuurd zijn, 
klaarblijkelijk kan aangewezen en bevestigd 
worden? 


IH, Op welke gronden kan men vastflellen, 
dat de Brieven van PvauLUS, zoo als die 
in de Schriften des Nieuwen Verbonds vcor- 
handen zijn, door hem zelven zijn vervaar-= 
digd, en dus niet moeten aangemerkt wors 
den, als aleen de hoofdgedachten van 
pauLus behelzende, welke door anderen, 
ons onkekenden, zouden uitgebreid en bes 


fchreven zijn? 


Men verwacht de beantwoording dezer beie 
de Vragen voor den eerften Februarij xS:4, 


Intusfchen verwacht nog het Genootfchap , 
Voor den eerflen November 18192, 


Eene opgave van een Kort Begrip der 
Christelijke Geloofs en Zedeleer , zoa ver die 
uit de Brieven van den Apostel JoANNEs kan 
worden opgemaakt, 


de 


4 , Eg 
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En voor den laaiften December 1812, k 
Eene beantwoording der beide, in het voors 
gaande jaar, uitgefchrevene vragen: 


IL, Zijn 'er algemeene en zekere Grondregels 
der ware Wijsbegeerte, die ons verpligien 
zouden, om zoodanige onmiddellijke en bo- 
vennatuurlijke rusfchenkomften der Voor- 
zienisheid te ontkennen, als ’er, volgens 
de letterlijke verklaring der Heilige Schrif= 
ten, in vroegere eeuwen plaats gehad heb 
ben? 


IJ. Moet men, in de verklaring der Heilige 
Schriften, over het algemeen, op dezelfde 
wijze te werk gaan, als bij andere Schrijs 
wers? En zijn *%er des niet te min nog 
bijzondere regels bij dezelve in acht te nee 
men? 

De Schrijvers, die naar den Prijs dingen, 
worden verzocht, hunne Namen niet bij de 
Verhandelingen te ftellen, maar dezelve met 
eene Spreuk te onderfchrijven, en ‘er bij te 
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voegen een verzegeld Briefje , dezelfde Spreuk 
tot opfchrift hebbende, waarin hunne Namen 
en Woonplaatfen gemeld zijn; voorts zich 
| der kortheid en klaarheid te bevlijtigen, en 
hunne Verhandelingen , in leesbaar fchrift, 
liefst in de Nederduitfche en Lariĳnfche, en 
des noods in de Hoogduitfche Taal, met Ro= 
meinfche Letters, (naardien het met Hoog- 
duitfche karakters en onduidelijk gefchrevene 
niet in aanmerking gebragt wordt, ) vracht- 
vrij, en, zooveel mogelijk, met eene bij het 
Genootfchap onbekende hand gefchreven, 
te zenden aan den Secretaris des Genootfchaps , 
THOMAS HOOG, Predikant te Rotterdam , 
en zich te fchikken naar de voorwaarden, 
‚in vorige Programmata opgegeven. 


Het Genootfchap herinnert de meermalen 
herhaalde waarfchouwing, in vorige Programe 
mata gedaan, dat men zijne bekroonde Ver- 
handelingen, noch afzonderlijk, noch in een 
ander werk zal mogen ‘uitgeven, zondêr bes 
williging dezer Maatfchappij. 


„Het Genootfchap behoudt aan zich het test, 


A om 
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om, naar goedvinden, en ten algemeenen 
nutte, gebruik te maken van alle de ingeko- 
men Verhandelingen, en dezelve , fchoon 
%er de Prijs niet aan is toegewezen, geheel of 
ten deele gemeen te maken, * zij met bijvoe- 
ging der zinfpreuken, door de Schrijvers ge- 
bruikt, % zij met uitdrukking van hunne Na+ 
men, indien zij, daartoe verzocht wordende, 
dezelve gelieven te openbaren, 
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1» AANWIJZING, DAT AL HET GOEDE , BEe 
» TREKKELIJK EENE GODSDIENST - LEER , 
2) WELKE EEN GENOEGZAAM ONDERRIGT 

TOT 'S MENSCHEN GELUK BEVAT, IN 

DE STELSELS DER WIJSGEEREN, ZOO 

VOOR ALS NA JEZUS TIJD TE VINe 

DEN, OP EENE MEER VOLKOMENE Wijs 

9) ZE, EN ZONDER DE MINSTE DWÂe 

> LING, DOOR CHRISTUS EN DE APO 
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AAN WIEN DE GOUDEN EEREPRIJS IS TOE: 
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INHOUD. 


Bladz. 
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S. 1. De ware bedoeling van het vraagftuk voor- 
gefteld. EN PET B et era Rha (5 

$. 2, De bewoordingen, hier voorkomende, nader 
bepaald, . eelde a “eZ 

$. 3. Wat hier dus al, en niet moet behandeld wor- 
. den. e . . . e . . , IO 

$. 4. Wat in het bijzonder tot dat goede behoort , 
hetwelk hier in vergelijking komen moet, „ 13 
$. 5e Wijze van behandeling.  « « « 20 

VERHANDELING. 

A. Over God. enke BT . WW 

$. 6, De leer der Heidenfche Wijsgeeren van God 
en zijne Volmaaktheden. « ° e . 27 

$. 7. De leer van Jezus en de Apostelen daarmede 

vergeleken, en hare volledigheid en bruik- 
baarheid aangewezen, sli ° e 36 

$. 8, Of er ook Wijsgeeren waren, die Gods Eene 
heid geloofden. « « e « SN 
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$. 
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g. Jezus der Apostelen leer daaromtrent, en be. 


tangrijkheid daarvan. all alg in 


B. Over de Voorzienigheid. e 


. 56 


. 60 


Io. Opgave en beoordeeling van de leer der beste 
Heidenfche Wijsgeeren over de Voorzienig- 


heid. . - . , e e 


. 60 


zi. De leer van Jezus en de Apostelen daarover, 


en de belangrijkheid daarvan aangewezen. 


. 69 


ra, Invloed en gebruik dezer leer volgens de ftel- 


fels der Wijsgeeren, ° e e 


e 75 


13. = == e= volgens het Christelijk ftelfel, bij- 
zonder onder lijden en wederwaardigheden. 84 


C. Over Godsdienst en deugd, 


Ld gi 


ig. Wat de oude Wijsgeeren, en wat Jezus en 
de Apostelen geleerd hebben van den aard en 


omvang van Godsdienst en deugd, £ 


* 93 


15. De ftrekking der zedeleer bij Jezus en de 
Apostelen, vergeleken met het goede daarom. 


trent bij de Heidenfche Wijsgeerene … 


e. TOO 


16, Vergelijking van het zedelijk grondbeginfel 
van Plato met dat van Jezus en de Apostelen. ro6 


17. « = « =» van het algemeen Stoïsch begin@l 


of voorfchrift, met het Christelijk. 


e TIO 


18. De zedeleer der oude Wijsgeeren , en die van 
Jezus en de Apostelen tegen over elkander 
gehouden omtrent fommige pligten — jegens 


God. e e e . . 


IQ,» e= =e=eee- jegens ons zelven. 


2e reve veeees= jegens den naasten. 


e 115 
. 126 
e 137 
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D. Over berouwen beterfchap. _« _… 1GL 

. 2I, Wat hier te behandelen zal voorkomen, „16z 
‚ 22% Bedenkingen der Wijsgeeren over het zedelijk 
bederf en deszelfs oorfprong, en het Chris- 

telijk onderrigt daaromtrent. . e -… 168 
$, 23, Van hetgeen de oude Wijsgeeren en Jezus 
en de Apostelen geleerd hebben van de ftraffen 

der zonde. . Ld Ed id Ed LJ 168 
$. 24. Der oude Wijzen en Jezus en der Apostee 
len leer over zedelijke verbetering en vergee 
ving van zonden, en aanbelang van de aan- 

wijzingen der laatften. » ° ate by 
8. 25. Opgave en beoordeeling van de hulpmiddelen 
ter zedelijke verbetering, door de oude Wijs- 
geeren, en van die, door Jezus en de Apostee 

telen aangewezen. . . . e . 179 

$- 26. ------- van de drangredenen. … 194 


en on 


E. Over het toekomend leven en een 

ffaat van vergelding. … — « « 206 

‚ 27. Voorafgaande opmerking. … « « «206 
‚ 22, De gevoelens dier Heidenfche Wijsgeeren, 
welke voorftanders waren , of gehouden wor- 
den, van de leer der onfterfelijkheid der ziel, 

en een toekomenden ftaat, : E e 209 
$. 29. Voordragt daarvan door Jezus en de. Apos- 
telen, en beoordeeling van het gozde daar- 

over bij die Wijsgeeren, e 5 = e 223 


wen 


S, 30, Wat de beste oude Wijsgeeren leerden omtrent 
het toekomttig leven, aangemerkt als een ftaac 
van. belooning en ffraf, 5 - E . 228 


S. 21 
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6. $1, Vollediger en zuiverder onderrigt van Jezus 

en de Apostelen omtrent het ander leven, als 
ftaat van vergelding. … « si s « 239 

$. 32. Invloed van dit leerftuk, volgens de oude 
Wijsgeeren. e es ae A Ak 

S. 33. In welk opzigt het leven en de onverderfelijke 

heid door het Evangelie aan hetlicht gebragt 

“ is, en de invloed en ftrekking dezer geheele 
leer daaruit afgeleid. a ee ae kade A8 
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DIENENDE TER 


5s AANWIJZING, DAT AL HET GOEDE, BE- 
9» TREKKELIJK EENE GÓDSDIENSTLEER 3 
99 WELKE EEN GENOEGZAAM ONDERRIGT 
2» TOT ’S MENSCHEN GELUK BEVAT, IN 
5) DE STELSELS DER WIJSGEEREN ; ZOO 
2» VOOR ALS NA JEZUS TĲD TE VIN= 
5) DEN, OP EENE MEER VOLKOMENE WiIJ= 
2 ZE» EN ZONDER DE MINSTE DWA= 
2» LING, DOOR CHRISTUS EN DE APOSTE- 
3 LEN GELEERD 18.” 


DE 


INLEIDING 


Cran de voortreffelijkheid van het eene 
ding boven het andere zich dikwijls uit on- 
derfcheidene' oogpunten laat aanwijzen, zoo 
is dic ook waar omtrent den voorrang , 
welke den Christelijken godsdienst toekomt 
boven alle andere godsdienstftelfels. En 
gelijk het eene oogpunt daartoe gefchikter is 
dan het andere, zoo heeft dit ook hier 
plaats. — Dat de Christelijke godsdienst het 
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wint van andere godsdienstftelfels kan men, 
bij voorbeeld, zeer goed bewijzen uit de 
uitwerkfelen, die dezelve voor enkele men. 
fchen zoo wel, als in het groot voor ge- 
‚heele volken, heeft voortgebragt; zoo ook 
uit het karakter en gedtag van zijnen Infteller 
en eerfte verkondigers; bijzonder ook uit 
de bewijzen, waarmede dezelve geftaafd is. 
Maar allervrochcbaarfte befchouwingen ver- 
krijgt men, wanneer men op den aard en 
inhoud van dezen godsdienst let, in verge- 
lijking met die van andere godsdienstftel- 
els. 

Gelijk er nu geweest zijn, welke in de 
fchriften der verftandigfte en geleerdfte Heide- 
nen, uit welke men hunne godsdienst begrip- 
pen kan leeren kennen, volftrekt af bijna gee- 
ne goede en nuttige waarheid, maar enkel een 
mengfel van dwalingen vinden konden, zoo 
zijn er anderen, (en dezer getal is grooter ) 
welke deze overblijffels der oudheid zoo 
zeer verheffen, dat zij die met de leer van 
Jezus en de Apostelen gelijk gefteld, zoo 
niet boven dezelve verheven willen heb- 
ben 


heid van dit gevoelen is geen andere weg 
open, dan die der vergelijking van het eene 
godsdienstftelfel met het andere, — Op on- 

der- 


Ter beproeving van de waarheid of valsch- 
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derfcheidene wijze echter kan deze wergelij- 
king worden ingerigt. Uitvoerigst zon men 
bier dat alles, wat in eenig opzigt tot die 
onderfcheidene zamenftellen betrekking had, 
in zijnen aard en natuur kunnen onderzoeken, 
en dan tegen elkander ftellen. Dan, zalke 
wijdloopigheid is ter bereiking van het oog- 
merk geheel niet noodig. Beter en bekaop- 
ter gefehieds: dat op die wijze, als Beftaur- 
ders van het Haagfche Genootfchap begeeren 
in die prijsvraag, welke zij ten anderen ma- 
le hebben voorgefteld, en welker beante 
woording wij lust gevoelden te beproeven. 


$. LL 


De wars bedeling van het Fraagftuk 
voorgzefield, 


De bedoeling der voorgeftelde Vraag 
ffrekt, onzes inziens, geenszins daarheen, 
of om aantetoonen, dat her niet waar zij, 
dat elke godsdienstleer een 
onderrigt tot °s menfchen geluk bevat; 
of, om de onverfchilligheid in godsdiensei= 
ge begrippen in her algemeen tegentegzan. 
Er zal ook wel niet zoo zeer opzerelijk 
moeten bewezen worden, dar de godsdienst= 
fielfels der wijsgeeren vóór em ma Chris- 

A 3 tus , 
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tus, geen genoegzaam onderrigt tot ’s mene 
{chen geluk bevatten, maar dat het onder- 
rigt van Jezus en zijne Apostelen integens 
deel het eenig genoegzame of volledige zij. 

Wij begrijpen de ware bedoeling deze te 
zijn: dat men het gevoelen, hetwelk aan den 
Christelijken godsdienst geene waarde do- 
ven andere godsdienstftelfols toekent, op 
zekere bepaalde wijze, tegen ga. Gelijk na 
melijk dit gevoelen zich grondt in de algee 
meene flelling: dat eene godsdienstleer een 
genoegzaam onderrigt bevat voor hen, die er 
zich aan houden, enz.; en dit dus ook in ’ 
bijzonder ftaande gehouden wordt van de 
ftelfels der Wijsgeeren; zoo wil men derhal. 
ve ; dat omtrent deze de proef zal genoe 
men worden; doch men wil dit grondbe- 
ginfel niet in zijne geheele algemeenheid, als 
een valsch beginfel, beftreden hebben, maar 
met bijzondere toepasfing op de ftelfels der. 
Wijsgeeren, en wel bepaaldelijk uic een ze- 
ker aangewezen aogpunt. 

Er moet alleen aangetoond worden, dat 
de Christelijke Godsdienstleer in volkomen- 
heid verre uicmunt boven de zamenftellen 
der Wijsgeeren, ten aanzien van het goede, 
dat wij ook bij de laatstgenoemden vinden, 


52, 
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De bewoordingen, hier voorkomende; 
nader bepaald, 


Is dit de eigenlijke bedoeling , dan laten zich 
nu daaruit eenige aanmerkingen afleiden tor 
de bepaling der beteekenis van fommige be» 
woordingen, hier voorkomende; als mede 
aanwijzingen tot het geen hier al of niet te 
behandelen valt. 


Wordt hier dan gefproken van een ges 
noegzaam onderrigt enz., dan moeten wij dit 
niet in den volftrekten zin van volledig of 
volkomen verftaan. Want het betoog, dat 
gevorderd wordt, gefchiedt uic aanmerking 
van hen, die meenen, dat elke Godsdienste 
leer een genoegzaam onderrigt tot ’s men- 
fchen geluk bevat. Maar deze willen daar- 
mede juist niet zeggen, dat die alle zulk 
een alleszins volledig onderwijs behelzen. 
Zij willen wel toeftemmen, dat de eene be- 
ter zij dan de andere , maar zij beweren , dat 
desnietsegenftaande alle deze ftelfels, het 
eene dus, hect andere zóó, genoegzaam zijn 
om tot geluk opteleiden, en het dus niet 
aan het min volledige der Godsdienstleer 

A 4 te 
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te wijten is, wanneer de mensch niet ge- 
lukkig is, of wordt. 

Door al het goede, waarvan hier melding 
gefchiedt, wordt, daar de uitdrukking zoo 
algemeen is, duidelijk genoeg verftaan, niet 
het geen bij dezen of dien als. zoodanig 
gelden zou, maar wederom daarvoor moge- 
lijk door anderen niet zou gehouden wor= 
den; maar *c geen door elk, blijkens den 
aard der zaak, kan en moet erkend worden 
te behooren tot, en vereischt te worden in 
eene Godsdienstleer , welke naar waarheid 
gezegd kan worden den mensch te onder- 
rigten nopeús zijn geluk. 

Voorts, wanneer de Eerwaarde Uitfchrijve- 
ren dezer Vraag begeeren, dat aangetoond 
zal worden, dat Jezus en zijne Apostelen 
al dat goede, wat wij in de fchriften der 
Wijsgeeren vinden, op eene meer volkömene 
wijze en. zonder de minfte dwaling geleerd 
hebben, dan houde ik het daarvoor, dat zij 
niet vorderen een betoog van de ongefchon- 
denheid en volledigheid van het geen ons in 
de fchriften des Nieuwen Verbonds, als 
door Jezus en de Apostelen gefproken of 
gefchreven , is nagelaten, noch van hun- 
ne onfeilbaarheid in fpreken of fchrijven, 
noch ook zelfs eigenlijk van het god. 
delijk gezag, waarmede zij dat deden; maar 

dat 
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dat zij daardoor te verftaan willen geven, 
dat zoo het bij dit onderzoek mogt blijken, 
dat de Wijsgeeren, met betrekking tot dat 
goede, of niet volledig zijn , of dwaling 
met waarheid vermengen, zulks in het ge- 
heel het geval niet is met het onderrigt 
van Jezus en zijne Apostelen; maar dat die 
integendeel al dat goede, zonder er iets af- 
telaten, dat er bij behoort, of iets bij te 
doen, dat er niet bij behoort, en dus volle- 
diger, en vrij van alle befmerting der dwa- 
ling, geleerd hebben. 

Eindelijk, wordt er hier gefproken van 
de ftelfels der Wijsgeeren zoo vóór als na 
Christus. Wij hebben hier niette doen mer 
hen , die, fchoon Christenen geboren, het 
Christelijk ftelfel bij hunne fchriften niet in 
aanmerking namen, — ’t zij dan, dat zij 
het verachten, ’t zij dat zij het ter zijde 
ftelden , omdat zij alleenlijk uitfpraken der 
zuivere Rede verkozen te behandelen (2). 

Het 

Ca) Het is inderdaad zoo gemakkelijk niet hier om- 
trent met zekerheid te beflisfen. Verg. Leland, Nut- 
tigh. en Noodzakelijk, der Openb. 1.D. 1. ft. bl. 4, 5. 
Priestley, Inflit. of nat. and reveal. Relizian, Tom. ll, 
Pp: 4e Doederlein, Religious-Unterr. nach den bedürfn. 


unserer zeit, I. Th. C. 42. 3e — Zoo wel de vrienden 
der Openbaring, als der blote Rede, gzan hier gewoonlijk 


hed 


uit onbewezeneftellingen uit. Zie Lang. Ongensegzaamh. 
van den Nat, Godid, bl. or. Haagsch Gen. 17565. — Ja, 
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Het Programma van 1809 fpreekt van Wijs- 
geeren , die geene Christenen waren, 


Kick 


Wat hier dus al, en niet moet behan- 
deld worden, 


Is deze dan de bedoeling des vraagftuks, 
wij kunnen dan nu ook daaruit opmaken, 
wat hier al of niet gedaan moet worden, Er 
moet hier, namelijk, niet geleverd worden 
een ontwikkelde Voordragt van al het ge- 
brekkige in de Heidenfche zamenftellen, 
aangemerkt als onderwijzingen der gelukza- 
ligheid, noch ook van alle voortreffelijkhe- 
den , waardoor de Christelijke godsdienst 
ongetwijfeld den voorrang verdient ; maar 
er moet worden aangetoond, dat Jezus en 
de Apostelen het geen de Heidenfche Wijs- 

| gee. 
een ftuk fchijnt dit, het welk in zijn geheel nooit kan 
worden uitgemaakt. Men zie Rijswijk, Verh. over den 
Nat. Godsd. in het Alg, Mag. van Wetenfchap, Kunst en 
Smaak, V.D. n. 2. bl, 179. — Te regt is daarom 
dikwijls opgemerkt, dat onze Wijsgeeren, * zij zij dan 
het Christendom aannemen of niet, niet gelijk te ftel- 
len zijn met hen, die het niet kenden. Waarom ook 


waarlijk de laatfte alleen, en niet tevens de eerste, bij 
de tegenwoordige Vraag in aanmerking kunnen komen. 
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geeren goeds hadden, nog beter, volkome. 
ner „ zoo wel als zuiver of zonder dwaling , ge- 
leerd hebben , opdat hieruit de voorkeur blij- 
ke, welke aan her Christendom toekomt (4). 

Evenwel ís hier bij ééne aanmerking noo- 
dig; namelijk: alhoewel wij ons hopen te 
wachten van niet opzettelijk te behandelen 
het geen niet gevraagd wordt, zal nogtans 
de opmerking zoo van dit en gene gebrek 
bij de Heidenfche Wijsgeeren, a/s van deze 
en gene volkomenheid bij Jezus en de Apos- 
telen, wel eens van ter zijde, of zelfs meer 
reguftreeks, inkomen, Trouwens er zullen 
zich van zelf zaken voordoen, welke, hoe 
zeer op zich zelve niet regelregt in aan- 
merking behoevende te komen, echter met 
het hoofd-onderwerp zoo naauw verbonden 
zijn, dat zij niet geheel mer flilzwijgen kun- 
nen voorbijgegaan worden. Met het goede 
toch bij de Heidenfche Wijsgeeren is het ge- 


brekkigë dikwijls zoo naauw verbonden, dat 


dit goede in zijn waren aard nier wel ge- 
kend en juist kan beoordeeld worden; of 
ook 


(5) Opzetzelijk ben ik wat uitvoerig geweest in de 
voorfielliag der Vrage, alzoo het mij gebleken is, dat 
men omtrent de ware en eigenlijke bedoeling zeer onder- 
fcheiden dacht, en de opgegeveze mij echter de eenige 
ware tocfcheen te zijn, 
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ook het betere van het Christelijk zamentftel 
niet, of niet zoo goed blijken kan, zonder 
dat gebrekkige, ten minfte aanteroeren. 
Eveneens verkrijgt de uitmuntendheid van 
dit Christelijk zamenftel boven het goede der 
Heidenfche, ’t zij dezelve in volkomenheid, 
* zij zij in zuiverheid gelegen zij, eerst dan 
dikwijls hare regte fchatting, wanneer haar 
verband met eenige andere voortreffelijkheid 
blijkt. — Dit leidt dan ook. van zelf tot 
dit gevolg, dat, hoe zeer uit ons betoog 
flechts behoeft te blijken, dat de Christelij- 
ke godsdienst voorkeur verdient boven de 
Wijsgeerige zamenftellen der Ouden, en wij 
ook niet voornemens zijn te gaan bewijzen, 
of de ongenoegzaamheid der laatften, of de 
volkomenheid van den eerften, wij echter in 
onze befchouwingen, in welke wij den aard 
van beide al dikwijls van zeer nabij zullen 
leeren kennen, gevoerd zullen worden althans 
tót op de grenzen van dat befluit. Tets eche 
ter , ’t welk ons eigenlijk befluict niet dan 
verfterken , en het geheel overzigt van dit 
onderwerp niet dan gemakkelijker en volko- 
mener maken kan. 


$. 4 
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Wat in het bijzonder tot dat ‘goede bes 
hoort, hetwelk hier in vergelijking 
komên moet, 


Daar dan onze taak zal zijn, dat wij — 
opdat de voorrang blijke van den Christelijken 
Godsdienst boven de ftelfels der Heidenfche 
Wijsgeeren — bewijzen, dat Jezus en de Apos- 
telen vollediger en zonder dwaling geleerd 
hebben, % geen de eerften goeds hadden be«= 
trekkelijk eene Godsdienstleer, welke een ges 
noegzaam onderrigt tot ’s menfchen geluk be- 
vat, zoo rijst terftond niet onnatuurlijk de be- 
denking: war is dat goede , dat daartoe gebragt 
moet worden? wat behoort ten minste zoo 
al daartoe? — Dit eenigermate vooraf te 
beantwoorden, kan ik niet denken dat voor 
onnoodig zal gehouden worden. k 

Het is bekend, dat fommige uit redene= 
ringen van voren hebben trachten te ontdek. 
ken, hoe een onderrigt tot ’s menfchen ge= 
luk moest zijn ingerigt, en dat zij tot een 
grond voor dit onderzoek legden eene bepa- 
ling van het geluk van den mensch; om wel- 
ke bepaling te verkrijgen men dan weder den 
mensch in het afgetrokkene befchouwde; en 
dit in zoo verre te regt, als de natuur van 

het 
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het onderrigt zeker moet afhangen van der 
aard des geluks, tor welks bevordering het 
ftrekken zal, Hadden wij hier, bij zulk éen 
volledig onderzoek der zaak belang, en had- 
den wij hoop daarin wel te flagen, zeker dan 
zouden wij ons daardoor in ftaac gefteld zien 
om te zeggen, niet alleen, wat er zoo al tot 
dat goede behoort, maar wij zouden dan zelfs 
al het goede, dat daartoe behoort, volledig 
‘kennen. Doch alzoo het eerste, belang te 
hebben namelijk bij zulk een volkomen on- 
derzoek, het geval hier niet is; en wij aan 
hert andere vertwijffelen, om, namelijk , daarin 
naar behooren te flagen, zoo zien wij in dezen 
geheel af van alle afgetrokkene wijsgeerige re= 
deneeringen van voren (c). 
Korter en veiliger weg zouden wij hiertoe 
in- 


Ce) Wij houden het, en, zoowij meenen, op goede 
gronden daar voor, dat het ten hoogfte moeijelijk is, om 
enkel uit redeneringen van voren optêmaken, wat tot 
onze gelukzaligheid en dus tot het onderrigt daarin 
behoort; en onmogelijk om dit, althans met volkomene 
zekerheid, te bepalen. — Tegen Steinbart hebben de 
Schrijver van het Onderr. omtrent het denkbeeld der men: 
fehel. gelukzaligheid, als niet zeer gefchikt enz. in de 
Bijdragen tot bevord. van Waarh. en Godsvr, I. D. 
1. ft. en Mebius, in zijne Verh. Dat de weg enz. Haagsch 
Gen, 1790. aangetoond , dat door zulke redeneringen 
alieen, over eene zaak van dezen aard, alles nog altijd 
zeer twijfelachtig , duister en onzeker blijfte 
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_Foflaan, wanneer wij ten groudflage van zulke 
onderzoekingen legden eene befchouwing van 
aller menfchen werkelijken voeftand. Een vol- 
ledig onderzoek hiervan hebben wij echter 
ook hier niet noodig. Waartoe toch zou her 
hier dienen, dat alles te weten, waarvan wij 
tot ons geluk noodig hebben onderrigt te be- 
komen, daar het hier de vraag niet is, of de 
Heidenfche of de Christelijke Godsdiensc- 
leeren zulk een volledig zamenftel opleveren. — 
Eenigermate zulks echter vooraf te weten, 
fchijnt niet overtollig te zijn. Immers op 
welken grond anders — of het moest ons in- 

_dividueel oordeel of gevoel zijn, doch hec- 
welk wij niet ten maatftaf mogen gebruiken — 
zallen wij hier eigenlijk uit de fchriften der 
Heidenfche Wijsgeeren hebben optezoeken om 
in vergelijking te brengen met Jezus en der 
Apostelen leer daaromtrent, en wat wij, als 
minder of niet ter zake doende, kunnen of 
moeten achter wege laren? — Hierover dan 
het een en ander, zoo veel noodig is, 

De grondflag hiertoe is echter boven reeds 
gelegd, toen, wij opmerkten, dat door Aet 
_goede, waarvan in de Vraag gefproken wordt, 
bedoeld wordt alles, wat uit den aard der 
zaak , volgens ieders oordeel, geacht moest 
worden te behooren tot een godsdienftig on- 
derrigt, dat tot geluk opleidt. Daar zijn, 

na- 
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namelijk , eenige algemeen erkende waarheden 
of punten van overeenkomst tusfchen ons en 
de genen, die van ons verfchillen. Ja, tusfchen 
alle menfchen, welke ook voorts hunne on= 
derfcheidene betrekkingen , gefteldheid of 
aanleg mogen zijn, (d) mits zij zich deels 
als redelijke en zedelijke zoo wel als zinlijke 
menfchen, deels als zondaars befchouwen. — 
En wat behoort er nu zoo al tot die algemeene 
punten van overeenkomst? — Onder anderen 
en vooral het navolgende, 

Wij erkennen allen, dat gelukkig te zijn zijn 
meeste opzigt heeft op onze ziel „als ons edelst 
deel, en in het gemeen op ons inwendig be- 
ftaan, en niet zoo zeer op onzen uitwendigen 
toeftand, — Wij wenfchen allen, niet alleen 
voor dit kortftondig leven, maar ook na on- 
zen dood, voortdurend gelukkig te zijn „dat is , 
in het algemeen een vergenoegd en blij ge= 
voel te hebben van ons aanwezen, gepaard 
met een aangenaam genot van het zelve. — 
Dan, fehoon wij allen wenfchen en trachten 
naar geluk, het fcheelt veel, dat wij ons 
ook waarlijk altijd gelukkig zouden gevoes 

len, 


Ca) Dingen, welke het anders juist zoo moeijelijk mas 
ken, een vast en volledig denkbeeld van gelukzaligheid 
en een daarnaar ingerigt onderrigt aan de hand te ge- 
ven, 
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Ten. — Wij kunnen ook niet ontveinzen, dat 
wij.ons zelven meestal moeten befchuldigen 
als de bewerkers van ons ongeluk, — Het 
is waar, veel kan er voorvallen, ° welk het 
‘vergenoegen van ons leven, ook buiten onze 
‘fchuld, wegneemt. En, daar wij in zulk 
eene wereld leven, waarin de ongedachtfte 
lotverwisfelingen ook ons elk oogenblik, en 
op het fmartendst treffen kunnen, zoo hebben 
wij, vooral wanneer die rampen ons werke- 
lijk treffen, ook gaarne eenen teun, waaraan 
wij ons op dit wankelend tooneel kunnen vast- 
houden, en is die overtuiging het wenfche- 
lijkst voorregt, dat het hierbij niet op ons 
ongeluk gemunt, maar dat integendeel onze 
volmaking bedoeld was. — Evenwel veel groo- 
ter is de onrust, die uit ons eigen hart voort- 
komt. Daar onze Rede en ons geweten ons 
zeggen, dat wij tot God in betrekking ftaan 
als van Hem afhankelijke en beweldadigde we- 
zens, dat daarom ook geen geluk voor ons 
denkbaar is buiten Hem, en dat Hij geen on- 
verfchillig aanfchouwer kan zijn van ons be« 
{taan en gedrag, daar nemen juist verkeerde 
gezindheden en gedragingen het genoegen van 
ons leven weg. Hartstogten en driften be- 
roeren menigmaal de ziel, verbannen alle rust 
uit het hart, alle vreugd uit het leven, en 
maken ons dikwijls anderen, ja ons zelven 

B tot 
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tot een last. — Wij worden ontwaar, dat de 
uiterlijke voorwerpen met groote kracht op ons 
werken, en dat wij ons door dezelve, uit 
hoofde onzer zinnelijkheid , ligt laren verleiden 
tot het geen onze rede ons als dwaas of flecht 
voorftelt; wij gevoelen ook daarbij, dat wij 
hierdoor in ongenade vervallen bij dien God, 
wiens gunst en welbehagen ons hart ons toch 
zegt, dat wij tot onze ware tevredenheid zoo 
zeer behoeven, — Wij moeten belijden, dat 
wij gedurende geheel onzen levensloop niet 
waren die wij zijn, niet deden, wat wij doen 
moesten. ‚, Wij kunnen het voor ons zel- 
…… ven niet verbergen, dat wij eene menigte 
» van ongeregtigheden te verantwoorden heb- 
‚‚ ben; zonden van allerlei aard, bedreven 
9 tegen de meeste, tegen alle geboden van 
, God; bedreven tegen het licht van ons 
» geweten, tegen duizend waarfchuwingen 
z aan; bedreven tegen eenen God, wien wij 
3 biets dan dankbaarheid fchuldig waren „ 
3, maar voor wien wij dikwijls getoond hebe 
‚, ben niets, zelfs niet de opoffering onzer 
z, fchandelijkfte neigingen, over te hebben; 
5 dien wij niet geëerbiedigd, niet bemind, 
» aan wien wij bijkans niet gedacht hebben; 
„ wiens tegenwoordigheid ons geen ontzag, 
> wiens regtveerdigheid ons geene vrees heeft 
3 ingeboezemd; wiens wetten wij, zoo al 
niet 
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3, niet met woorden , ten minfte met onze 
3, daden befpot hebben: zonden, zoo groot 
in menigte, dat derzelver geral zelfs onze 
5 gedachten te boven gaat. Moeren wij, 
5, wanneer wij waarlijk rêdelijk zijn, niet me- 
» nigmalen denken en zeggen: Mijn God! 
‚ wat Zal hier ten laatfte hect gevolg van 
3 zijn!’ (e) Ook hier, en hier vooral, ge- 
voelen wij allen, dat het bij zulke en derge- 
lijke bedenkingen het wenfchelijkst voorregt 
is, overtuigd te Zijn, dat wij desnierregenftaan- 
de van de magt van dezen God niet het ergfte 
te vteezen , maar integendeel nogtans van Zijne 
liefde alles goeds te hopen hebben, 
Uit deze korte befchouwing van aller men- 
fchen toeftand, waaraan allen, die zich rede- 
lijke menfchen en zondaars belijden te zijn, 
hun zegel moeten hangen, laat zich nu gere- 
delijk opmaken, wat zoo al tot dat goede 
behoort in eene Godsdienstleer, welke den 
mensch zal onderwijzen van zijn geluk. — Im- 
mers, daaruit Zien wij, dat alles wat ftrekken 
kan, om ons God nader te leeten kennen, en 
te doen weten, hoe Hij over ons denkt en met 
ons wil handelen; alles wat onze ziël en haar 
voortdurend geluk aangaat; alles wat de regte 
ver- 


Ce) Het zijn de woorden van Zan der Palm in het 
LD, zijner Zeerredenen. bl. 186. 


Be 
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vereering betreft, die wij Gode fchuldig zijn ; 
alles wat ons leeren kan , hoe de rust en 
blijdfchap onzer ziel niet geftoord, maar in- 
tegendeel onze vergenoegdheid bevestigd en 
fteeds vermeerderd wordc: in één woord, dat 
alles, wat onze verlichting, vertroosting ea 
verbetering bevordert, alhier behoort; (f) 
en derhalve dat dat alles, wat wij goeds, dat 


js dan, hiertoe waarlijk behoorende, vinden 


in de fchriften der Ouden, dat gene is, wat 
door ons opgezocht en in vergelijking gebragt 
moet worden, 


$. 5e 
Wijze van behandeling. 


Kennen wij nu de voornaame punten, tat 
welke ons onderzoek zich moet bepalen, er 
fchiet, om daartoe terftond te kunnen overe 
gaan, niets over, dan dat wij vooraf nog de 
orde bepalen moeten, waarin wij dat goede, 
hetwelk hier in aanmerking komt, voorftele 
len en vergelijken zullen. — Op onderfcheie 


dene wijzen zou zulks kunnen gefchieden: 


ech- 


(9) Verg. een flukje, getiteld: Feaus de Zaligm. van 
Zondaren , in het Christ/. Magazijn Il. D. a. ft, bl, 168 
57Le en Lesz, Gefch, der Religion, Abích.I, kap.e, 6. 19. 


we on den en 
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echter is ook hier, gelijk altijd, elke manier 
niet even verkieslijk. — Wilden wij alle de 
de fchriften der Ouden, die hier in aanmer- 
king komen, ftuk voor ftuk nagaan, om te 
zien, Wat wij daar aantroffen, alles kwam 
dan zonder orde onder en door malkander te 
ftaan. — Wilden wij, om dit te vermijden, 
naar een foortgelijk plan als dar van Brucher , 
de Wijsgeeren verdeelen naar hunne fecten en 
fcholen, cat zou niet alleen te wijdloopig 
zijn en in ééne Verhandeling niet dan zeer ge- 
brekkig kunnen gefchieden, maar ook ver- 
veling veroorzaken, daar wij vaak op het 
zelfde, of nagenoeg op het zelfde, zouden 
wederkomen. Wilden wij, gelijk P/anner, 
een fysteem van eigen maakfel ten grondflag 
leggen, wij zouden op vele Joca ftuiten, 
waar onder wij niet veel meer dan #i:// kone 
den brengen. Wilden wij echter alleen, gee 
lijk Olivet en la Beaunielle, der Ouden fchrif- 
ten doorloopen, en als de bijën allerwege azen, 
of gelijk de kapellen van de eene bloem op 
de andere huppelen, dit zou meer he: werk 
zijn van een Plagiarius, dan dat het eene’ 
beredeneerde en zamenhangende opgave zou 
‚zijn van het geen zij tot der menfchen geluk 
geleerd hebben. Beter ware het dan, ein- 
delijk, dat wij her door ons zelven zoo even 
beredeneerde wat nader tot eenige hoofdpun- 

B 3 ten= 
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_ten bragten , om volgens dezelve onze befchou- 
wing interigten. — Dan, opdat wij niet fchij- 
nen dit alzoo opzettelijk te hebben gedaan, 
opdat wij het fluk te eerder naar onze gevoe- 
lens zouden kunnen doen afloopen, verkiezen 
wij liever dit te beproeven langs eenen weg 
door zulken gebaand, welke hier van geene 
partijdigheid kunnen befchuldigd worden, — 
Ik heb hier namelijk het oog op de vijf be= 
kende ftellingen van Lord Herbert. (g) Zee 
ker dit zijn ftellingen, waarop het bij een 
Godsdienstleer , welke een genoegzaam onder- 
rigt tot 's menfchen geluk bevat, vooral aan- 
komt, en welke tot den grondflag ftrekken 
van allen Godsdienst. Te liever dus ook ver- 
kiezen wij deze orde, omdat, gelijk reeds 
door hem beweerd werd, dat daarin zulk 
genoegzaam onderrigt vervat was, dat zelfde 
meermalen , ook in onzen tijd, herhaald 
iss (A) — En daar het in het algemeen waar 
Is, dat de Heidenfche Wijsgceren over die 
bedoelde grondwaarheden van alle Gods- 
dienstleer, van gelukzaligheid, veel goeds ge- 
zegd hebben, zal dit plan ons tevens geles 
genheid geven om te zien, hoe zij deze waar- 
hee. 
Cz) Leland, Befchouw. van de fchriften der Deisten 
L.D. r.br. en Ipey, Kerkel. Gefch. der achttiende Eeuw 
1.D, 2. ft. bl, e1g. 
(4) Onder anderen door Eberhard, Nicuwe Apolagis 
voer Socrates, bl. 209. 
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heden erkend hebben: waartegen wij dan ge- 
makkelijk de leer van Jezus en zijne Apostelen 
zullen kunnen overhouden. — Ondertusfchen 
fpreekt het van zelf, dat wij hier eigenlijk 
niet Eberhard, Hubert, of latere Deïisten 
beftrijden in hunne gevoelens, maar die bij- 
zonderheden alleen ten grondflage leggen om 
te zien, wat de oude Wijsgeeren daarvan, en 
dus, wat zij goeds geleerd hebben ten aan- 
zien eener Godsdienstleere , welke een ge- 
noegzaam onderrigt tot ’smenfchen geluk be- 
vat, en of zij al dan niet door Jezus Christus 
en zijne Apostelen overtroffen worden. 

Dit vergelijkend onderzoek zal dan gaan: 
Is over God, ge, over de Voorzienigheid, 
3e over Godsdienst en deugd. 4 over be- 
rouw en bererfchap. 5e over toekomflig bee 
ftaan en vergelding. 

Schoon het nu eene geheel andere vraag 
is, of in deze bijzonderheden een genoeg- 
zaam onderrigt vervat zij tot des menfchen 
geluk , en waarop het hier, gelijk boven 
gezegd is, niet aankomt, zeker echter be- 
hooren zij daartoe; zoodanig zelfs dat men 
vrij algemeen overeenkomt, dat zonder de 
erkentenis dezer waarheden geen Staat lang 
of gelukkig beftaan kan, Dat dus deze ftuk- 
ken tot der menfchen geluk in zoo naauw 
verband ftaan, is hier genoeg. BEenige orde 
toch dienende te volgen, verkiezen wij deze 
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om gemelde redenen, en wij kunnen ook 
gevoegelijk bij deze bijzonderheden tegelijk 
de zoodanige behandelen, welke meer of 
minder van nabij hier behooren in aanmer 
king te komen. 

Ten laatften, heb ik hierbij nog alleen 


dit weinige te voegen: deels, dat ik kort- 


heidshalve, als mede om ons bewijs te meer 
kracht bijtezetren, mij voornamelijk tot het 
beste van het goede bepalen en vooral zoe. 
ken zal zulke getuigenisfen aantehalen, wel- 
ke minder algemeen. bekend zijn, en de 
meer bekende zoo veel mogelijk, (é) 
achter te laten; deels, dat wij ons niet met 
befpiegelingen en redeneringen zoo zeer. op= 
houden , maar alles terftond met bewijzen 
voor en tegen zullen ftaven; (CX) eindelijk, 
dat wij met betrekking tot deze aanhalingen 

ons 


Cé) Altijd toch zel dit niet kunnen gefchieden. - Hoe 
komt het toch anders, dat fommige denkbeelden, gezeg- 
den enz. ook zoo bekend zijn, dan om dat zij in hunne 
foort de eenigfte of beste waren? 

(&) Het is een wezenlijk gebrek, ook in anders goe- 
de fchriften, dat alle flellingen en deelen van ftellingen , 
welke tot het onderwerp behooren, niet altijd zoo duie 
delijk bewezen worden, als wel gefchieden kon. In on- 
derwerpen namelijk, welke niet flechts beredeneerd kùn- 
nen worden , maar ook uitwendig bewijs of getu'genis 

“toelaten, is dit tot volle overtuiging van den niet genoeg 


8e 
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ons niet aan denzelfden regel binden, maar 
nu eers een plaats in haar geheel, dan eens 
bij verkorting voordragen, nu eens letterlijk , 
dan eens meer vrij vertalen , maar altijd, 
voor zoo veel de Latijnfche Schrijvers aan- 
belangt, het oorfpronkelijke aan den voet 
der bladzijden affchrijven zullen, (enkele 
gevallen uitgezonderd, waar de aanhalingen 
te veel plaars zouden wegnemen ), daar 
zulks es de overteiging verfterkt , en de 
weiigheid der vertaling aantoont, ez het 
genoegen verfchaft van fchoonheden van ftijl 
en uiedrukking optemerken, welke zich in 
eene vertaling niet altijd laten overbrengen. 

Zien wij dan van elke der genoemde vijf 
ftukken afzonderlijk. 


geoefenden zeer belangrijk. - Redeneringen , gevolg- 
trekkingen ook uit bewezene ftellingen afgeleid , over- 
tuigen zelden zoo krachtig, als zulk foort van bewijs, 
hetwelk onder de oogen valt, 
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VERHANDELING, 
A. Over God. 


He geloof aan God is de grond van 
allen Godsdienst, bet eerfte en wezenlijkfte 
hoofdftuk van alle onderrigt desaangaande. — 
Dat er een God beftaat is eene waarheid, 
duister mogelijk voor die verwrongene vere 
nuften, welke hunne rede tot eene onnatuur- 
lijke hoogte willende verheffen, zelve duize. 
lig van hunne onderzoekingen terugkomen, 
en andere duizelig maken, maar klaar genoeg 
voor het gezond menfchenverftand, hetwelk 
eenige algemeene waarheden, als door het 
gemeen gevoel der menfchen toegeftemd , ten 
grondflag legt van befchouwing en redene- 
ring; een denkbeeld, klaar genoeg, om bij 
het cerste hooren en minste nadenken op- 


gevat en toegelftemd te worden. (/) — 
Over- 


(4) Te regt oordeelt daarom Cicero er aldus over: 
5» Esfeigitur Deos, ita perfpicuum esfe ‚ut, id qui neget, 
9 Vix eum fange mentis existimem,’” de Nat. Deor, Le 
IL. c. 16, 


ee Ld 
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Overtollig zou het dan ook zijn breedvoerig 
te gaan aantoonen, dat de Wijzen van Grie= 
kenland en Rome in dic geloof geftaan heb- 
ben. Eene en andere plaats, die om hare 
belangrijkheid aanmerking verdient, optenoe- 
men, zal genoeg zijn; om dan liever een 
weinig uitvoeriger te zien, dat zij ook waar- 
dige denkbeelden van Hem en zijne eigen- 
fchappen gehad, en fommige mogelijk ook’ 
zijne eenheid geloofd hebben , doch dat zij 
in dit alles echter overtroffen worden door 
Jezus en de Apostelen. 


$. 6, 


De leef der Heidenfche Wijsgeeren van 
God en zijne volmaaktheden, 


Wat dan aangaat het beffaan van God, 
dit erkenden de Heidenfche Wijsgeeren, (2) 
en 


Ca) Of er onder hen ook geene Atheisten waren , 
wordt hiermede niet ontkend, Cicero noemt er eenige 
op» de Nat. Deor. l, L, en er waren nog andere. Men 
houde, geheel de Verhandeling door , in het 008, dat wij 
flechts met hef goede bij de Wijsgeeren te doen hebben 
en er dus van hunne dwalingen, onvolkomenheden enz, 
hier en daar alleen in zoo ver zal gewag gema:k: wor- 
den, als noodig is tot eene regte beoordeeling, of em de 
vergelijking volkomener te maken. 
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en grondden dit hun geloof vooral, naar 
het fchijnt, op het algemeen geloof der 
volken. Hoe zeer zij toch zelve zagen en 
erkenden, dat er vele valfche begrippen om- 
trent de Godheid in zwang waren, vonden 
zij toch dat dit geloof niet flechts onder de 
geleerden, maar ook onder de onkundigen, 
ja ook onder de onbefchaafde volken alge 
meen was, (#) — Zoo ook leidden zij het 
af uit de befchouwing der Wereld, daar 
ber, gelijk Cicero-(o) zegt, even moeijelijk 

| is 


Cx) Cicero, de Nat. Deor, 1. Ie Ce 16. Qmae est 


»> enim gens. aut quod genus hominum, quod ron habeat 


», fine doctrina , anticipationem qusndam Deorum” ? … /d 
Quaest. Tusg. le Te C‚, 13. ‚Ut porro firmisfimum hoc ad- 
»» ferri videtur, cur Deos esfe credamus, quod nulla gens 
», tam fera, nemo omnium tam fit immanis, cuius men- 
„‚ tem non imbuerit Deorum opinio. Multi de Diis 
s, prava fentiunt, « . ‚ ‚ . Omnes tamen esfe vim et 
»‚naturam divinam arbitrantur.” — Sen. Ep. 117. 
s, Deos esfe inter alia fic colligimus, quod omnibusd e 
s> Diis opinio infita est, nec ulla gens usquam est adeo 
9, Extra leges moresque proiecta, ut non aliquos Deos 
»» Credat.”” — Conf. deliani Var, Hist. l. UI. c. 31. 

(o) De Nat. Deor. Ll, II ec. 2.  Quid enim po- 
„ test esfe tam apertum, tamque perfpicuum , cum cot 
s, lem (wspeximus, coelestiaque contemplati fumus, quam 
s Esfe aliquod numen praeftantisfimae mentis. ... 
s, Quod qui dubitet, haud fane intelligo, cur non idem, 
» fol fit an nullus fit, dubitare posfit” 


î 


LE 


in pe STELSELS per WIJSGEEREN. 29 


is te twijfelen, of de zon aan den hemel fchijnt, 
als aan het beftaan van een allervolmaakst 
Wezen: daar alles in de natuur getuigt van 
eene fchoonheid en orde, van eene wijsheid 
en magt, welke noodwendig een volmaakt 
Wezen veronderftellen, en waaraan, en niet 
aan cen blind geval, ook alle fchepfelen hun 
aanwezen verfchuldigd zijn. (p) Bijzonder 
komt hier ook een gefprek van Socrates in 
aanmerking, hetwelk wij hier, fchoon met 
bekorting, zullen laten volgen. ‚, (Cg) Wel- 
ss ke kunstenaars, ” zegt Socrates tot Aristo- 
demus , js verdienen meest eene verwonde- 
» ring? Zij, die figuren maken, ontbloot 
» van beweging en rede , of zij, die beziel- 
de wezens voortbrengen ? „ .. « . Schijnt 
‚, het u niet toe, dat hij, die de menfchen 
»» van den beginne gemaakt heeft, hun werk- 

„ tui- 


Cp) Conf. Cicero, Quaest. Tusc. Il, I. c. 23, og et 
de Nat. Deor. 1. IL, c, 5, 6. inzonderheid ook c. 3o, 
alwaar hij vele voortreffelijke natuurkundige opmerkin« 
gen maakte, Op denzelfden trant ook Plutarch. de pla- 
citis Philof.l. I. e. 6. Doch alle deze plaatfen, hoe 
fehoon en doeltreffend, zijn te lang om hief over te 
zemen. 

Cad Kenoph. Memor. Socr. 1. Ì. c. 19. — Wij ge« 
ven lier en eiders de fchoone vertaling , voor eenige ja 
ren te Haarlem bij Loosjes uitgegeven. 
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» tuigen der zinnen heeft gegeven, omdat 
3, deze hun nuttig zijn; oogen, Om zinne= 
» lijke voorwerpen te bevatten; ooren, om 
> klanken te kunnen verftaan; waartoe zou 
>, den ons geuren dienen, zoo wij geene 
», neusgaten hadden? en zonder een gehe= 
> melte, gefchikt om de gewaarwordingen 
s te ontvangen, die de fmaken in ons vers 
5, wekken, hoe zouden wij eenig denkbeeld 
s, hebben van derzelver zacht= of fcherpheid? 
» Ons gezigt is keurig: herkent gìj het werk 
s, der wijsheid niet in deze oogleden, die 
„‚ het tot deuren verftrekken? Zij openen 
s Zich , wanneer het ons behaagt gebruik 
» van onze oogen te maken, zij fluiten zich; 
>» wanneer wij ons aan aen flaap overgeven, 
„ De winden zoudeà onze oogappels hebben 
‚ kunnen hinderen, maar de ooghairen zijn 
als borstweringen ‚ die ze verdedigen, en 
» de wenkbraauwen, die zich als een dek 
», over onze oogen voorwaarts ftrekken, 
ftaan niet toe, dat het zweet hen overlast 
„doe, terwijl het van ons voorhoofd af- 
„, loopt … « --« Wel nu, daar deze werken 
‚ met zoo veel verftand gemaakt zijn, twij= { 
felt gij, of zij de vrucht van een verftand 

5 zijn? ..««» Zoo vele heerlijke, ontelbare “zl 
2, werken — deze zoo verheven orde — dit a 
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„s alles fchijnt u het werk van een blind 
5 toeval”?! (7) 

Omtrent Gods Volmaaktheden vinden wij 
ook bij de Ouden vele redelijke en goede 
gedachten. — Ten aanzien van Gods Zeu- 
wigheid, zegt Cicero:  (s) de Goden zijn 
»» Er altijd geweest, en werden nimmer gee 
‚s boren.” Zoo ook noemde Zhales van 
Milete God, de ongeboorne; en eens ge= 
vraagd zijnde, wat God was, antwoorde hijs 


‘ss dat, hetwelk noch begin noch einde 


» heeft;” (#) om van geen andere plaatfen, 
bijzonder van Plato en Plutarchus, te fpre- 
ken. — Zoo ook hielden zij God voor een 
geestelijk of onligchamelijk en onzienlijk wes 
zen, en beweerden, dat zulks gock regtma= 
tigen twijfel mogt verwekken omtrent zijn 
aanwezen, want dat Hij uit zijne werken kon 
gekend worden, als mede dat dan alles , 
wat nu niet meer gezien kan worden , ge- 
lijk alle gebeurde zaken, of wat tot nog 
toe niet gezien is, zoo als nieuwe ontdek- 
$ kin= 


(7) Zeer gelijkluidend met deze plaats is eene rede- 
nering van Cicero, doch veel ontwikkelder en vervuld 
met zeer vele keurige opmerkingen; men vindt ze cap. 
5669. de Nat. Deor, 1, II, 

(s) De Nat. Deor, 1. L. in princip. 

C4) Diog. Laert, de vita Philof. 1, I 35. 
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kingen, ook verworpen moest worden, en 
dat dit eene denkwijze is, even ongegrond 
als der genen, die in de binnenlanden woe 
nende, niet gelooven dat er een zee is: (u) 
noch ook, dat zulks dien invloed mogt ma- 
ken op ons gedrag jegens hen, dat wij hen 
daarom minder zouden vreezen. Hier over toch 
laat zich Socrates tegen ZEuthydemus aldus 
voortreffelijk hooren. (») »‚ Gij zult erken= 
> nen, mijn waarde Zuthydemus! dat ik u 
» niet bedrogen heb; zoo gij, te vrede met 
de ‘goden in hunne werken te bewonde- 
ren en te aanbidden, niet verwacht, dat 
» zij zich op eene zigtbare wijze aan uwe 
9, oogen ontdekken. Door hunne werken is 
» het dat de Goden zich aan de ftervelingen | 
» vertoonen. Alle de Goden fchenken ons 
»» rijkelijk de goederen, die wij ‘genieten Al 
2 maar zij verfchijnen aan ons gezigt niet, 
„om ons die in overvloed toe te deelen, 
„ De Oppergod, hij die de wereld ges 

‚ fcha=_ 
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Cu) Cicero, de Nat. Deor. 1, Ie ce 31e» Quid? 
s, Deum ipfum rumne vidisti? Curigitur eredis esfe? 
„ Tollamus ergo omnia, quze historia nobis, aut nova 
», ratio affert. Ita fit, ut mediterranei mare esfe non 
2» Credant’’ — Aristoteles, of wie anders de fchrijver 
moge zijn van het ftuk de sundo, heeft hierover ook een 
treffende plaats, cap. 6. | 

(Cy) Zenophon, 1, 1, IVe IO 


SS nn En en ae << 


jn pt STELSELS per WIJSGEEREN. 33 


» fchapen heeft en beftiert; deze wereld, 
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waarfn zich alle goederen en alle fchoon- 
heid verzenigén ; die God, die tot ons 
gebruik de werking der fchepping in den 
bloei der jeugd en in eene altijd nieuwe 
kracht onderhoudt , die dezelve dwingt 
aan zijne bevelen te gehoorzamen , met 
meer vaardigheid dan de gedachte, en 
die dezelve verbiedt zich immer te ver- 
warren 3 die God openbaart zich aan 
ons door Zijne magt, maar hij vercoont 
zich aan onze oogen niet, De dienaars 
zelve der Godheid onttrekken zich aan 
ons gezigt. De zon verfpreidt hare klaar- 
heid over de geheele natuur, maar zij ver- 
oorlooft ons niet ons roekeloos oog nieuwse 
gierig op haren fchijf te vestigen, en men 
kan Zonder het gezigt te verliezen de ftour- 
heid niet hebben om erop te flaren. De 
blikfem wordt gezwaaid uit de hoogte der 
hemelen, hij verbrijfelt alles, wat hem 
ontmoet, maar men ziet hem, noch wan- 
neer hij nederfchiet, noch wanneer hij 
trefc, och wanneer hij terug wijkt. Wij 
voelen de tegenwoordigheid der winden, 
wij zien derzelver uitwerkfelen, maar wij 
kunnen de winden zelve niet zien. Zoo 
er in onze zwakke natuur eenige zaak den 
Goden nabijkomt, is het buiten ewijfcl 

C ‚» On- 
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„> onze ziel. Wij voelen, dat zij in ons het — 
“ bewind voert, maar wij kunnen haar niet 
ss Zien. Wacht u wel om de onzigtbare 
» zelfftandigheden gering te fchatten, erken 
» derzelver vermogen in hare uitwerkfelen — 
„en, vereer de Godheid.” (wy) — Dat 
God alwetend en alomtegenwoordig was be- 
zeffen zij insgelijks, en leiden ook hieruit, 
gelijk wij beneden zien zullen, een wijzen en 
nuttigen levensregel af. Aan Thales gevraagd 
zijnde, of een goddeloos mensch zich voor 
de Goden kon verfchuilen, gaf hij ten ant- 
woord: „ zelfs niet met de gedachten”’; daar- 
mede willende te kennen geven, dat hem 
ook de verborgen dingen des harten bekend 
waren. (x) En van Socrates getuigt Xeno 
phon (y) dat hij overreed was, dat de Goden 
alle onze daden zien, alle onze gefprekken 
hooren, en tot in het binnenfte van onze 
geheimfte gedachten doordringen. Terwijl 
Plutarchus, in zijne verhandeling over het 
bij- 
Cw) Deze plaats, hoe zeer anders wat lang, heb ik 
hier geheel bijgebragt, deels om den rijkdom vaa voor. 
treffelijke gedachten, deels, omdat zij in haar gekeel tot 
flaving eener andere bijzonderheid dienen kan, ek 3 in 
het vervolg blijken zal. 


Cx) Conf. Diog. Laërt. 1, le 
CI) A4 Le 4. 
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bijgeloof , ergens zeer fierlijk zegt: Die 
het gebied der Goden, als ware het eene 
onverbiddelijke dwingelandij, wil ontvlug- 
ten, waar zal hij zich ‘heen begeven, waar 
ergens een land of zee vinden, waar God 
niet is? O ellendige! tot welk deel der 
» wereld zult gij doordringen , en aldaar u 
»» verbergende, dwaaslijk wanen God ont- 
s vlugt te zijn”? 

Zoo zouden wij, vreesden wij niet te lang 
te zullen worden,nog meer getuigenisfen om- 
trent Gods overige volmaaktheden, welke 
het aangenaam is te lezen, kunnen bijbren- 
gen. Dan, waartoe ook die a//e behandeld? 
Het is genoeg om het befluict op te ma- 
ken: vele hadden vele goede en waardige 
begrippen van God, (2) en om, voor dat 

wij 


9 


(2) Niemand meene echter, dat dit nu, ik zal niet 


zeggen, de algemeen aangenomene volksleere was , (want 


wij hebben hier maar te doen met de gevoelens der 
Wijsgeeren, ) maar zelfs, dat allen deze eerfte en een- 
voudigfte kundigheden, of alte in derzelver zuiverheid, 
of onvermengd met grove dwalingen, bezaten, Want, om 
nu niet te zeggen, dat Cícero zoo wel Plato als Aristote- 
des, ja zelfs den Stoïcijnen, vele verkeerde begrippen 
van God te laste legt, (waaromtrent Mosheim ad Cudworthi 
Syst. Jut. Tom.ll. p. 146 in Not. heeft aangewezen, 
‚dat men hem niet te zeer verirouwen moet,) men 

î „ee be-= 
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wij nu verder gaan, het onderwijs van Jezus 
en zijne Apostelen hier tegen over te ftel- 
len. 


$ 7 


De leer van Jezus en zijne Apostelen over 
God en zijne volmaaktheden, vergeleken 
met die der oude Wijsgeeren; en hare 
volledigheid en voortreffelijke bruik- 
baarheid aangewezen. 


Nergens treft men in de leer van Jezus en 
Zijne gezanten een eigenlijk gezegd bewijs 
aan voor het beftaan van God, of fijn ge- 
fponnen onderzoekingen over zijne natuur. 

Doch 


& 


beproeve maar eens, om uit het werk van dezen Cicero 
zelven, over de Goden, zulk een leerftuk van God op 
te maken, dat zamenhangend en volledig, met zich zele 
ven beftaanbaar en voor dé beoefening vruchtbaar ís. En 
deze Cicero had echter, toen hij dit werk fchreef, gelijk 
uit den inhoud blijkt, alies gelezen , wat daarover gee 
dacht en gefchreven was. Ja ook Plutarchus, die zoo 
veel later leefde, moest nog verklaren, dat de Dichters, 
Wijsgeeren én Wetgevers wel allen dázfin overeenkwae 
men, dat er Goden beftonden, maar dat, wat betrof 
hun getal en rang en magt, zij zeer van elkander verfchile 
den; terwijl hij zelf geen kans fcheen te zien om dit 


gefchil te beflechten, conf. Piutarchi Opp. Tom, Il. 
Pe 763e 


En nd 


ik, 


€ 
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Dech in plaats dat dit tot nadeel zou ftrekken 
van het Christelijk godsdienstftelfel, ftrekt 
het veelmeer tot deszelfs eere. Immers, 
wat het eerfte betreft, dat was volftrekt one 
noodig niet alleen ten aanzien van hen, tot 
welke zij fpraken of fchreven, alzoo deze 
in dat geloof ftonden; maar is ook in het 
gemeen onnoodig , daar alle menfchen, die 
hunne oogen opendoen, en hun gezond ver- 
ftand gebruiken willen, van deze waarheid 
overtuigd zijn. En wat het andere aangaat, 
dat komt althans nergens minder te pas, dan 
in eene Godsdienstleer, welke een onderrigt 
zal geven tot des menfchen geluk, hetwelk 
de ondervinding, zoo de aard der zaak het 
niet reeds genoeg kan doen, immers leert, 
dat daardoor eer gehinderd dan bevorderd 
wordt. Veelëer willen zij dan ook zulke 
nuttelooze en vergeeffche navorfchingen kees 
ren door te verklaren, dat, gelijk niemand 
ooit God heeft gezien, zoo ook niemand 
hem zien kan, alzoo hij een ontoegankelijk 
licht bewoont. (4) 

Desniettemin geven zij zulke voorftellingen 
van God, als volledig en genoegzaam zijn 
voor een mensch die behoefte heeft aan ge- 

luk 


Ca) Joh. I, 18. 1, Time VL 168 
6 3 
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luk, en waardig het allervolmaaktfte wezens 
Zij befchrijven hem als den eeuwigen, die al- 
leen onfterfelijkheid heeft; (4) als den oge 
veranderlijken, bij wien duizend jaren zijn 
als één dag, en één dag als duizend jaren, 
‚die, gelijk de zon, zijn waar beeld, altijd 
aan allen alle goed mededeelt, maar zonder, 
gelijk deze, ook maar aan eene fchijnbare 
verandering onderworpen te zijn; (c)) als een 
zuiveren geest, die in het minst niet, gelijk 
onze geest, gehinderd wordt door iets ligcha= 
melijks , maar fteeds levendig, en op de vol- 
komenfte wijze door verftand en wil werk= 
zaam is; (d) als een God dus, die de vole 
komenfte kennis heeft van alles, daar geen 


en Er ED EE EEEN 


fchepfel onzigtbaar isvoor Hem, maar in tegen= 


deel, naarde diepte des rijkdoms zijner kennis, 
alle dingen naakt en geopend voor zijne oogen 
zijn; (€) die dus ook overaltegenwoordig 
ìs, niet verre zijnde van een iegeliĳjk van 
ons; (f ) als een God, die de hoogfte wijsheid 
bezit, kennende volkomen, als de alleen wij- 


ze 


(4) Rom. I, 20. 1 Tim, VL. 16. Eph. III, ar. 
(Ce) 2 Petr. ILL, 8, Jac. L, 17. vge bij deze laatfte 
plaats Pott en Clarisfz. 

_(@) Jobe IV. 24e confe Mori disf. Tom L p. 331 
en 343. 
Ce) 1 Joh. III, oo, Hebr, IV, 13e Rom, Xl, 33e 

Cf) Hand. XVII. 27 
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ze God, de beste hulpmiddelen en wegen 
ter bereiking van de beste oogmerken, en 
‘doende zijne veelvuldige wijsheid overal be- 
kend maken; (4) doende dus alles afloopen 
naar zijn goddelijk welbehagen , hetwelk altijd 
goed en volmaakt is, (/) daartoe in {taat 
gefteld door die magt, door welke hij niet 
alleen overvloedig kan doen boven hetgeen 
menfchen vermogen, of ook zelfs bidden of 
denken, maar door welke hem ook alles, 
wat geen tegenftrijdigheid in zich bevat, mo- 
gelijk is. (£) — Voeg hierbij, Gods zuivere 
heiligheid, zoo dat hij vlekkeloos is en rein 
van alle kwaad, noch daarmede verzocht kan 
worden, (X) en die, als de hoogfte zede- 
lijkheid, ook lust heeft in alles goeds en 
afkeer gevoelt van alle kwaad, gunftig zijne 
oogen flaande op de regtvaardigen ea zijne 
ooren wendende tot hun gebed , maar zijn 
aangezigt ftellende tegen de genen die kwaaad 
doen, (4) Van deze heiligheid geeft God 
de doorflaandfte blijken door regtvaardig, het 
zij te beloonen, daar hij niet onregtvaardig 
iss 

Ca) 1 Tim. Le 17. Ephe II, zoe Rom, XI. 33 

C4) Math. XI, 26, Rom, XII, 2, 

Cs) Luc. XVIII 27. Eph. II, 20, Luc, ke 374) 

C&) 1 Petr. I. 15, 16. Jac. Ee 13% 

(4) 1 Petre lil, 12, 

‚C 4 
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is, dat hij eenigen arbeid der liefde, aan zij= 
nen naam bewezen, vergeten zou; maar in- 
tegendeel allen, die met von in goed 
doen, heerlijkheid , eere en onverderfelijkheid 


zoeken , het eeuwig leven vergelden, en 


hun, die hier verdrukt worden, verkwikking 
wil bezorgen, wanneer Jezus Christus van 
den hemel geopenbaard wordt: Met zij te 


ftraffen, alzoo het regt bij hem is, dat zij, _ 


die verdrukken, ook eenmaal verdrukt, en 
hun, die de waarheid ongehoorzaam, maar 
der ongeregtigheid gehoorzaam waren , toorn 
en verbolgenheid vergolden worde. ( m ) 
Zulk een heilig God-houdt ook trouw en 
waarheid. Alle Gods beloften, zoo vele er 
zijn, zullen bevestigd worden , daar hij. geen 
God is, die liegen kan. (x) Eindelijk, zulk 
een heilig en regtvaardig God is ook een 
goedertieren God, een God, die de menfchen 
lief heeft, en een rijkdom bezit van goeder- 
tierenheid, verdraagzaamheid en langmoedig- 
heid, ja die de liefde zelve is, eene liefde, 
welke hij ten allerduidelijkfte bewezen heeft 
door de zending van Jezus Christus zijnen 
Zoon, en de overgave van hem in den dood 
voor 
Cm) Hebr. VL ro. Rom, Il, 6 volgg. 2 ThesG Ia 
6 volgg. 
Ca) 2 Corle 20e Hebr, IV, 12e Tits Ia. 
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voor zondaren. Daarin toch heeft God zijne 
liefde jegens ons bevestigd, dat Christus zijn 
eeniggeboren Zoon voor ons geftorven is, 
opdat nu een iegelijk, die in hem gelooft, 
niet verderve, maar het eeuwig leven heb- 
be. (0) 
Welk eene eenvoudige, zamenhangende, 

met zich zelve beftaanbare , eerbiedweke 
kende, bemoedigende en bruikbare voorftel- 
ling is deze van God! Hier komt God; niet 
maar, z00 als meestal bij de oude Wijsgee= 
ren, in den luister zijner hoogheid en het 
aanbiddelijke zijner volmaaktheden , maar ook 
in den zachten glans en verkwikkenden gloed 
zijner liefde voor. (p) Hier is hij een Vader, 

vere 


Co) Tie. III, 4. Rom. II, 4. 1 Joh, IV, 8 Rom, 
V. 8, Joh. III. 16. 

(p) Zoo er ooit door iemand fchoon gefchreven ís 
over den rijkdom der goddelijke goedheid , zoo als die 
allerwege in de natuur ten toon gefpreid is , dan zeker 
door Cicero, de Nat, Deor, 1. II. c. 39 en eenige volgg. 
Doederlein heeft het kortelijk zamengetrokken, en de 
verwonderlijke gelijkheid van beelden , aldaar gebruikt , 
met die van den Dichter in den CIV Ps. en elders, aan- 


gewezen, Znffit. Th. Chr. 1. L. c. 1 fect, 2. $e 95 obs. 


3, Sierlijk en roerend fpreekt ook Seneca van de me- 
nigvuldige weldadigheid Gods, de Benef, 1. Iv. €. 5, Óe 
Maar wanneer men nu dit alles , en dic is zeker het beste 
wat men vinden zal, en ook alles inderdaad zeer waar, 
goed, 

A Ep Ce 5 
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vervuld met bewegingen van barmhartigheid 
over zijn afgedwaald kind, dat hij te rege 
brengen en weder gelukkig maken wil, Was 
de God der Wijsgeeren , hoe eerbiedwaardig, 
ook een wezen , dat van den troon zijner 
heerlijkheid met een teeder welgevallen en 
mededoogen op menfchen ziet; een wezen , 
waarop het vertrouwen des harten zoo liefde- 
vol kan nederzinken? Deze eenige voorftel- 
Eng reeds van God, als Vader, en dar niet 
van een zwak, maar, daar wijsheid zich met 
goedheid vereenigt, ook regtvaardig vader, 
geeft aan het Christelijk ftelfel, met betreke _ 
king tot de voorftelling der Gods- leere, een 
beflisten voerrang. De God van het Evanges 
lie is een God voor menfchen, zoo als zij 
zijn, voor het hart van den mensch, die het 
zoo noodig heeft, dat hij in zijne voorftelling 
van dat geduchte Wezen, het ontzag, hete 
welk zijne volkomenheden hem afperfen, mag 
tem- 


goed, ja voortreffelijk , gelezen heeft , men zal gewisfelijk 
vervuld worden met ontzag voor zulk een heerlijk, — 
met dankbaarheid voor zulk een weldadig God, Maar ä 
die ootmoedige dank, die blijdfchap in God, dië aanbid» 
ding zijner vaderlijke ontferming, die de in de vorige 
aanteekeningen bijgebragte gecuigenisfen in het gemoed 
des Christens verwekken, kunnen, niettegenftaande ook 
alle de toevoegfelen van wekor en daardoor niet 
in het hart oprijze 
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‚ temperen door de bewustheid zijner goeder- 


tierenheid, Dat haalt den band tusfchen 
God en den mensch toe; dat werkt op den 
mensch, om dien God te eeren, lief te heb- 
ben en te gehoorzamen. — Het geloof aan 
God, zeiden wij boven, is de grond van al- 
len godsdienst. Maar zal deze waar en hem 
welbehagelijk zijn, dan moet het begrip van 
God, dat ten grondflag ligt, zuiver wezen, 
Dan eerst vloeit het, maar ook dan zeer zeker 
en gewenscht in op gevoelens en daden. (4) 

En hoe gepast is daartoe niet zulk een . 
God met zulke volkomenheden, Fen be. 
minnelijk beeld is dat niet alleen, maar ook 
weldadig en nuttig voor den mensch. Ge- 
lijk op des menfchen troost zoo ook werkt 
zulke voorftelling van God op zijne zede- 
lijkheid. Hierbij gevoelt men het zonder 
nadere verklaring, dat wij geroepen worden 
om heilig te zijn in allen ecnzen wandel, 
en dat er daarom gefchreven ftaar: zijt heie 
lig, want ik ben heilig (r ) — Zoe krach- 
tig kon de leer der Wijsgeeren nopens God 
niet werken, 


Ik 


Ca) Deederlein, Religions-Unterr, tv. Th, 6. zr, 
overgenomen in de Nieuwe Vaderl, Bibl, Vill. D. Mene 
gelw. N. 12, 13e 

(1) 1 Petr. Le 15) 160 
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Fk wil mij, ten bewijze, hiervan, niet bes 
roepen op de voorbeelden van zulken, die 
uit zekere Heidenfche voorftellingen van de 
Goden , aanleiding namen ter verfchoonig of 


regtvaardiging van booze daden, Cs) Want 


deze waren flechte menfchen, en dit grondde — 
zich daar en boven op de Fabelleer der 
Dichteren, (#) welke zeker, als zoodanig, 


niet die der Wijsgeeren was. Maar dat de 
leer der Heidenfche Wijsgeeren omtrent God, 


echter niet zoo krachtig was om dien ver 


heven troost en hartelijken ijver voor de 
deugd te werken, blijkt genoegzgam uit deze 
ééne 


Cs) Conf. Terentii Eunuche, Act. TIL, fc. 4e en Eun 
ripid. Hippolyt. IL. a, 
(2) Deze was voor de zeden zeer verderfelijk. Zij 


leverde voorftellingen van de Goden, die zeer onwaardig — 


en fchadelijk waren. Te regt vraagt daarom Fenelon zeer 
Gerlijk: „„ Wie zou zich een vader wenfchen, met zoo 
> vele misdaden bezoedeld als Jupiter; wie eene echt. 
2 genote, zoo vinnig en kijfachtig als Juro, of zoo 
s, wulpsch en bedorven als Venus; wie een’ vriend, zoo 
>» Woest als Mars, of wie een’ huisbedienden, zoo dief. 
„ achtig als Mercurius’? Reflex, fur la Rhetorique et la 
Poëtique $. oo. zie Turrettin. Opp. vol. 1, p. 290. en 
van Kampen Over het geluk en de deugd der Ouden enz, 
in Teylers Gedzel. Gesnoorfch. XXIV. D. bl. 197. 
Daarom merkt Arnobius te regt aan, dat ook de zedigtte 


opvoeding krachteloos gemaakt werd door zulke eene 


leer, Adverfus genies le v. pe 178 


A 
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ééne opmerking, dat zij, onkundig zijnde 
omtrent Gods vaderlijke ontferming en liefde 


jegens zondige menfchen, ook juist daarin 


het krachtigst beginfel misten, waaruit die 
troost en iĳver voortvloeijen; gelijk wij in 
het vervolg meer opzeuelijk zullen aantoo- 
nen. 


Ss. 8 


Of er ook Wijsgeeren waren, die Gods 
Eenheid geloofden, 


Stappen wij van de leer van Gods beftaan 
en deugden af, en zien wij nu, of de Hei- 
denfche Wijsgeeren ook van Gods Eenheid 
overtuigd waren, en hoe ver het Christelijk 
ftelfel het ook hierin van het hunne win- 
ne, — Daar dit fluk echter van zeer wijden 
omvang is, zullen wij ons hier flechts tot 
de voornaamfte opmerkingen dienen te bepa- 
Ten. — Dart alle de Wijsgeeren van eene 
veelheid van Goden, en fommige nu en dan 
van God in her enkelvoudige fpreken , ís te 
bekend, dan dat wij daarop één oogenblik 
zouden ftílftaan; maar het komt er op aan, 
wat zij daarbij dachten. — Ook ga ik met 
flilzwijgen voorbij, * geen wij bij de oude 
Dichters, Homerus en inzonderheid Hefio- 

È dus 
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dzs, vinden van den eenigen of hoogten 
God: (a) — Insgelijks ga ik voorbij he 
gevoelen van /'arbarron(v ), dat de leer va 
Gods eenheid in de Heidenfche swysterie 
voorgedragen werd, naardien hewelve al k 
door Leland wederlegd is. (wy) — Laten 
Hever op eene en andere voorname plaats uit 
de Onden acht geven, uit welke het meer 
min zon kannen blijken, dat zij éénen Ge 
hebben geloofd. Ö 
War Sacrases aanbelangt, die, gelijk in 
andere opzigten, zoo ook in dit, geen 
de minfien is; wij hebben reeds bowen (2x) 
eene plazrs uitvoerig aangehaald, uit wel 


Cx) In * geheel zullen wij ons opzettelijk in deze 
Verkand, wezig wet de Dichters ophouden, omdat er ie 
her vraagfok Dechts van de Wisgeeren gefproken wor 
Hoe zeer toch zelve dikwijls wel Wijsgeeren, îs ec 
bonne voorfelling dichterlijk. — Zie ondertusfchen, me 
betrekking tot Homerws en Hesiodus, van Kampen in & 
zoo even zangeh. Prijsverhendel, bl, roe. 
7) God. Zerding. van Mozes U. D. bl 236 volg. 
Car) Nuszigh, oer Noodzakekjkk. der Openb. LL, D. 

f. bl 25g27ê. — Hoe zeer het geheele fak omtrent 
de Mysterie mer vele Cuisterheden omzwacheld is, zoe 
dit echrer, ( bierin komt men vrij algemeen overeen 
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ons blijken kan, hoe hij door elkander van 
de Goden, den hoogften God, en van de God= 
heid, of God, fpreekt; en eene andere, hiertoe 
mede dienstbaar, zal ons voorkomen bij de 
overweging van het Artikel, over de Voors 
zienigheid. — Onder de navolgers van dezen 
Socrates is geweest zekere Antisthenes, wel= 
ke beweerde, dat, fchoon de volken vele 
Goden dienden, er echter maar één waar 
God was. (9) -— Plato fchrijft in zijnen 
Timaeus, de fchepping der wereld aan hem 
toe, dien hij den Maker en Vader van alle 
dingen noemt. — Cicero fpreekt zeer dikwijls 
van den Oppergod, die de wereld gemaakt 
heeft, die de hoogfte is, die alles regeert en 
befluurt enz. (z) — De plaatfen van Seneca 
en Plutarchus, als te gelijk dienstbaar tot 
bevestiging eener andere aanmerking, zullen 
zoo terftond volgen. — Daar is ook nog een 
fchoone lofzang van Cleanthes (als men de- 
zen, fchoon een dichtftuk , om zijne voortref- 

| fe. 


Cy) Vid. Cicero, de Nat, Deor, 1. I, Cc. 13. »» Atque 
„Etiam Antisthenes ‚....e.. populares Deos mule 
2» tos, naturalem unum esfe dicens etc” Zoo althans, 
en naar het fchijut te regt, verftaat Mosheim deze plaats - 
in Not. ad Cudworth T.I. p.714. en insgelijks Lactane 
tius aldaar aangehaald, 

Cz) be Ve De legg. 1, 7, IL. qa 
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felijkheid hier mede in aanmerking brengen 
wil), in welken de bidder fteeds tot één 
hoogften God zijne aanfpraak rigt (a) — 
En wanneer wij nu bij deze aanhalingen en 
die van Socrates nog ééne voegen van Maxi- 
musTyrius, zullen wij, vertrouw ik, de fterk- 
fte plaac{fen; die hier bij te brengen zijn, ofte 
moet hebben. (4) De plaats van dezen late- 
ren Plaronist komt hierop neer, dat, bij alle 
verfchil van gevoelen, dit als eene algemeen 
erkende waarheid mogt gehouden worden, 
dat er één God beflond, die de Koning of 
Vader van allen, of alles was. (c) — Zoo 


ook Porphyrius, Proclus en anderen. (d) — 
Wat 


Ca) Men vindt denzelven geheel bij Cudworth 1 Ie 
1. 662, 

(5) Die er ondertusfchen meer begeert, welke hier 
voor wel eens.zijn bijgebragt, kan, behalve bij Pfzn- 
ner in Syst. Th. Gent. Pur. ookte regt komen bij Wit. 
tenbach, in de Verh. van het Sroip. Legaat , Nat. God- 
geleerdheid III,D. ge. fiuk. 

Ce) Maximi Tyrië disf. Ie Pe 4, 5e 9 In tanta hae 
‚ pugna, contentione , atque opinionum varietste, in 
„ to leges ubique terrarum, atque opiniones convenire 
„, videbis, Deum esfe unum, Regem omnium et patrem, 
„, hûüic mtltos additos esfe Deos, qui fupremi illfus fli 
„, funt, et quafi in imperio collegae, in eo Graecus cum 
„‚ Barbaro, mediterraneus cum infulano , fäpiens conve- — | 
„, nit cum ftulto.” 

(Cd) Zeer opmerkelijk is het, dat, gelijk wij bij de | 
latere Soïcijnen , Seneca, Epictetus, Antoninus, omtrent de 

leer | 
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Wat voorts dat aangaat, dat de Wijsgeeren, 
ook de zulken, die anders het minst kunnen 
betwijfeld worden Gods Eenheid geloofd te 
hébben, echter dikwijls van vele Goden fpre- 
ken, dàt juist heeft fommigen op het denke 
beeld gebragt, dat zij de woorden God, 
Goden en dergelijken, door een en in dezelf- 
de beteekenis gebruikt, en het daarvoor ge- 
houden hebben, dat onder alle die onder= 

fcheie 


leer van God, der Voorzienigheid en der zeden, betere 
dingen en overvloediger aantreffen, dan bij de Wijsgze- 
ren voor Christus geboorte, dit ook plaats heeft bij de 
nieuwere Platonisten , Plotinus , Yamblichus , Proclus. Vee 
len zijn dan ook van gedachte geweest, dat zulks ver- 
klaard moet worden uit den invloed, welke het Chrise 
tendom allerwege van tijd tot tijd kreeg. Conf. Heinece 
ëii Disf. De Philof. Semichrist. et Moshemii Disf. De flud. 
Ethnicor. Christianos imitandi, et, De turbata a Plato. 
nicis recentioribus Ecclef, — En zeker, mer kan niet 
anders zeggen, dan dat dit niet alleen niet onmogelijk „ 
maaf om onderfcheidene redenen waar{chijnlijk is, gelijk 
men bij de aangevoerde fchrijvers zien kan, Al was 
het toch niet onmiddelijk uit de fchriften des Nieuwen 


‚ Verbonds zelve, hoe kon of moest niet uit die van an- 


dere Christen-fchrijvers, die in hunne tijden leefden, 


‚ of door de gefprekken met Christenen, aan welken zij 
 kenuis hadden, of op eenige andere wijze van mededee- 


Ying, de zuiverder kennis uit het Christendom, zich met 


de hunne, ongevoelig, en zonder dat zij hetzelve dike 
wijls befpeurden, vereenigen, en alzoo in hunne fchrife 
ten overgaan, 


D 
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fcheidene namen nogtans flegts de eenige ware 
God door hen bedoeld zij. (e) En 
derdaad , daar zijn onderfcheidene plaat 
die daarvoor fterk pleiten. Zoo lezen 
bij Aristoteles, (f) dat, fchoon God 
is, hij echter met onderfcheidene namen be 
noemd wordt , afgeleid van die hoedanighe= 
den, weike hij vertoont. Seneca (zg) 
weert, dat het volkomen op hetzelfde uit 
komt, welke namen men gebruikt, daar he 
toch altijd een en dezelfde God is, wien men 

hier- 


Ce) Cudworth ftaat dit gevoelen flerk voor. Ie 614 
750. fag, alibi, 

Cf) De Mundo. c. 7. 

(2) De Benef.l. IV.C. 7,8. » Quid enim 
„, Est natura, quam Deus, et divina ratio, toti mundo & 
‚» partibus eius inferta? Quoties voles, tibi licer aliter 
‚ hunc zuctorem rerum nostrarum compellare, et Joven 
ileum optimum et maximum rite dices et tonantem et 
fiatorem, . ... hunc eundem et Fatum fi dixeris 
», non mentieris, nam cum fatum nihil aliud fit, qua 
» feries implexa caufarum, ille est prima omnium caufa, 
» EX qua caeterae pendent . .« » Tot appellationes € 
», posfunt esfe, quot munera, „ . ‚ » omnia eiusdem L 
‚> nomina font varie utentis fua potestate, — Et 
»s Quaest, IL, 45. « . « Mundani: huius operis domir 
s & artificem, cui nomen omne convenit, vis il 
„ Fatum vocare? non errabis. Hic est, ex quo fus- 
» penfa omnia, caufa caufarum. Vis illam Providenti 
» dicere? recte dices. Est enim, cuius confilio huie 
‚> mundo providetur, ut inconfufus eat, et actus fuo 


2 
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hierdoor bedoelt, En eveneens P/ytar- 
chus, CJ) wanneer hij leert, dat de Goden, 
door onderfcheiden volken aangebeden, geene 
verfchillende Goden zijn, maar dat het een 
en dezelfde God is, die op verfchillende 
wijzen en onder verfchillende benamingen 
gediend wordt. 

Deze getuigenisfen zijn zeker van geen 
geringe kracht, om te doen denken, dat de 
verlichtte Wijsgeeren flechts in éénen God 
geloofd hebben. Dat fommigen althans niet 
veel op hadden met die veelheid van Goden, 
van welke zij anders echter ook zelven fpra= 
ken, kan ons duidelijk uit Cicero (é) blij- 
ken daar hij dezelve afleidt uit de oude fabel- 
leer, of uit de weldadigheid. en kracht van 
fommige dingen, welke men daarom tot Goe 
den maakte, of met den naam van God vers 

eere 


», explicet, Vis illam Naturam vocare? non peccabise 
z, Estenim, ex quo mata (unt omnia, cuius fpiricu vivie 
s, muse Vis illum vocare Mundum? non falleris, Ipfe 
„, enim est totum, quod vides, totus fuis partibus in= 
ditus, et fe fustinens vi fua”” 

(4) De lid. et Ofir. p. 377. 

(Cà) De Nat. Deor, l. II, c. 24, 3, Alia quoque ex 
s ratione, et quïdem phyfica, magua fluxit multitudo. 
sz, Deorum, qui induti fpecie humana fabulas poëtis fup- 
„‚ peditaverunt, hominum au:em vitam fuperftitione omni 
2 refercerunt.”’ — Et paulo ante, Ce 23. ‚‚ Multae au- 
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eerde, Of ondertusfchen het aangevoerde 
genoegzaam zij, om ons te overtuigen van 
hunne zuivere denkwijze in dezen, komt mij 
echter altijd nog zeer bedenkelijk voor,-(&) 
daar het zoo moeijelijk is de ware denkbeel= 
den der Ouden over dit ftuk te treffen; om= 
dat die verfcheidenheid van uitdrukking van 
God in ’t algemeen, of van den Zoogften 
God, of van de Goden, ook bij de beste 
Wijsgeeren, toch altijd te opmerkelijk is, 
om ze geheel voor niets te achten, en vaor= 
al, omdat wij aan hunne woorden , niet onze , 
maar hunne begrippen moeten hechten. (£) — 


Tot 


3, tem aliae naturae Deorum ex magnis beneficiorum eorum 
s, non fine caufa,eta Graeciae fapientibus et a maioribus 
»> nostris conftitutae nominataeque funt. .…«. Ïraque 
», tum illud, quod erat a Deó natum, nomine ip(ius Dei 
» huncupabant, „ ‚ . « quarum omnium rerum, quia vis 
»» Erat tanta, ut fine Deo regi non posfet, ipfa res Deoe 
s, rum nomen obtinuit.’” % 

(4) Eberkard zegt, t. a. p. bl. erg, dat Batteur 
bewezen heeft, dat de kennis van één hoogst Opper- 
wezen in de Heidenfche Oudheid gedurig ftand gegrepen — 
heeft; in eene Verhandeling, getiteld: Si Jes Pagens ont — 
jamais ignoré le vrai Dieu, en welke te vinden moet 
‚Zijn in de Mémoires de U Académie des nbs 
Tom. XXXV. 
(4) Conf. Cferici Ars crit. pars o. fect, I. C. 14, == 
Men kan hiervan ook, met betrekking tot de Stoicijnen, — 
choon in een ander geval, een zeer gepast voorbeeld — 
zien 


mass 
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Tot nog toe komt mij dan ook dat gevoe- 
len het aannemelijkfte voor, en de ware mid- 
delweg te zijn tusfchen de uiterften, tot een 
van welke twee men anders komen moet, 
volgens hetwelk „, onder de menigvuldige 
2, wezens, weleer als Goden geëcrbiedigd, 
2 bijzonder één hooger en voortreffelijker God 
> werd aangebeden, welke, gelijk hij, bo- 
ven alle anderen, in volmaaktheid verhee 
» ven werd gefteld, zoo ook van dezelve in 
natuur en wijze van beftaan onderfcheiden 
was, als zijnde ongefchapen en door ziche 
zelven, terwijl de overige mindere aan 
„ hem ,als hunnen vader , het beftaan verfchul- 
> digd waren.” (4) 

In zoo ver dus, denk ik, dat men gerust 
zeggen kan, dat zij Gods Eenheid erkend 
hebben, als zij hebben begrepen, dat er maar 
één hoogst volmaakt God was; maar in hoe 
ver dic denkbeeld bij hen in het algemeen, 
of bij dezen en dien in het bijzonder, hebbe 
post gevat, en hoe zich dat bij hen vereenigde 
met hun geloof aan of vereering van mindere 

Go- 


2 


zien bij Lesz Gefch. der Relig, f. erg in Not, — In het 
vervolg zullen er ons meer voorkomen. 

Cau) Dit gevoelen wordt voorgefteld en aangedrongen 
door de Kruijf, in het S%o/p. Legaat, t. a. p. bl, 
282 — 291 
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Goden, dit is een ftuk, dat, naar mijne — 
gedachten, niet ten volle duidelijk te maken — 
is. En of zij ook in het bijzonder van dien 
hoogften God in alle deelen zulke denke 
beelden gehad hebben, welke in cene ware & 
en waardige kennis van God, als het vol- 
maaktfte wezen, veronderfteld worden, is _ 


ook nog daarmede niet beflist. (2) Doch 
dit is wel zeker, dat zij niet van gedachte 


waren, dat zij er dien hoogften God, uit 
welken de mindere Godheden geboren waren, 
mede ontëerden, wanneer zij hunnen dienst _ 
tusfchen hem en hen verdeelden. Socrates — 
zelfs ftelde in zijnen kerker nog een lofzang — 
op ter eere van /pollo, omdat hij, door 
zijn op handen zijnde dood, verhinderd zou © 
worden het jaarlijksch feest ter zijner eere mede 
te vieren, en ftervende beval hij nog, dat « 
er aan Acfculapius geofferd zou worden. (a) — 
En 


Cn) Dat zulks althans het geval niet was bij de Dich- — 


ters ‚die toch ook van éénen hoogften God {praken , ziet 


men, bij voorbeeld, uit Zirgilius, Aeneid. 1. 65. col. — 
46, 47. X. 2. col. 6o7 en Horat, Carm. 1, Ode 12. vs. 


5e fide 


Co) Plats in Phaed. Opp. p. aor Edit. Ficini, — 


Lugd, 1590. Verfchillend echter denkt men over den 
zin dier woorden , waarmede de ftervende Socrates 
dit laatfte zou bevolen hebben, Die daarvan meer wil 


weten, zie bij voorbeeld, Cudworth, lele 1e 616, in Not. — 


Eimi= 


RE tie 
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En Plato dringt er fterk op aan, dat men 
godsdienstige eer aan de zon en fterren bewij- 
zen zal. (p) Of, wil men ftellen, dat zij, 
gelijk in meer ftukken, bij voorbeeld de 
wigchelarij , zoo ook hier, anders fpraken 
dan zij dachten ; behalve dat dit hun juist 
niet tot de grootfte eer ‚verftrekt, (q) zoo 
is dit althans van Socrates in die laatfte oogen. 
blikken zijnes levens niet waarfchijnlijk om 
aan te nemen. Want fchoon de vrees voor 
de magt der vooroordeelen hem vroeger, ge- 
lijk ook bij andere Wijsgeeren plaats vond, had 
kunnen terughouden om iets te fpreken, of 
aanzetten om iets te zwijgen, hetwelk met 
deze vooroordeelen ftreed, hij had echter nu, 
daar zijn dood befloten en op handen was, 
geen reden om, of het Atheenfche volk te 
ontzien , of zijne rigters te vleijen of te 

vree. 


Zimmerman, De praest, Rel, Chr. BI, cum Phil, Sacre 
Opusc. Tom. I. part. 2. p. 595. Warburton, 1. 129, 
130. Less, Gefch. der Rel. f. 51e Gellert, Mor. Vorlef, 
Sümmttiche Werke VIII, Th. f, 6o. in Not. — Doch 
het zij hiermede zoo het wil, dit blijft echter, dat hij 
het geloof aan zu'ke Godheden voorftond, als mede, 
dat hij beweerde, dat de Goden moesten gediend worden 
naar ’s lands wetten. conf. Kenop/, ll, IV, 3e 

(Pp) In Epinomide, p. 7o2. 

(4) Gelijk dan ook Jezus en zijne Apostelen geheel 
anders deden, Conf, Zimmerman, lele P. 562 569. 
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Û 


vreezen; (7) gelijk dit dan ook niet flrookt, 
met de kloekmoedigheid en gewilligheid, 

waarmede hij den dood onderging, noch met 
de vrijmoedigheid, waarmede hij tot het laat-_ 
fte toe fprak. Dit dus laat immers genoeg 


bezeffen, dat bij zulk een geloof aan, en ver- 
eering van mindere Godheden het zeer be= 
denkelijk is, of de denkbeelden nopens den 
hoogften God, waardig, en zijne vereering 
zuiver genoeg hebben kunnen zijn. (s) 


S. 9. 


Jezus en der Apostelen leer omtrent Gods 
Eenheid, en belangrijkheid daarvan. 


Zoodanig was het Godsdienstftelfel der 
Wijsgeeren betrekkelijk het allervolmaaktfte 


Wezen. Befchouwen wij daar en tegen het 
Christelijk, dat kent volftrekt geene Ondergo= — 


den, of iets dergelijks, — De Gad, uit 
3 E wien, 


(Cr) Tot zijn lof moet dan ook gezegd worden, dat 


hij zulks niet deed, maar integendeel deftig en met bee 


fcheidene vrijmoedigheid {prak, verg. Cicero Quaest, Tusc. 
II. ce. 29. en Xenophon, op het einde der MZemorabiiien, 
(Cs) En zoo bezie men dan nu eens de onderfcheiden 


oordeelvellingen over Socrates ten dezen aanzien, van — 


Jfelin, Gefch. der Menfchh. Th. II, f. oro en van Köpe 
Pen, de Bijbel een Werk der God), Wijsh. 1D, bl, 63. 


il ta En 
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wien, en door wien, en tot wien alle din- 
gen zijn, is de eenige waarachtige God; zoo 
dat, al is her, dat er voormaals onder de 
Heidenen vele levendige of levenlooze fchep- 
felen waren, die Goden genaamd en als Go- 
den vereerd werden, Jezus en zijne Aposte- 
len echter altijd geleerd hebben: Wij hebben 
maar éénen God. (#) 

Zulk eene met geene de minfte dwaling 
vermengde leer van den eenigen God is daar- 
om zoo veel te voortreffelijker , omdat, hoe 
zeer, gelijk met andere dwalingen, zoo ook 
met het veelgodendom, toch nog altijd ce- 
nige godsdienst beftaan kan, (u ) het echter 
ook maar eenige godsdienst is, De gefchie= 
denis heeft altijd geleerd, dat, naar mate de 
afgoderij grover en algemeener was, in die 
mate ook de dienst van God en de betrache 
ting der deugd in zuiverheid afnamen, en de 
aard der zaak leert het ook, dat eene zuivere 
kennis van den eenigen waren God de hechtte 
grondflag van beide is. (v) 

Welk 


C+) Rom. XL. 36. Joh. XVIL 3. 1Tim. IL 5, 
z Cor. VIII 6. Eph. IV. 6. 

Cx) Gelijk Grotius aanmerkt De Jure belli ac pacis. 
LI. ce. 47. 6. Ie 

(Cv) Conf. Sykes, Principles and connexion of natu. 
ral and reveal. Relig. p. 364e 
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Welk een groot en verheven denkbeeld is 
het ook: één God, die alles werkt; uit wien 
en tot wien alle dingen zijn ! Maar ook voor- 
al, welk eene voor den mensch heilzame en 
nuttige voorftelling van God is deze, — De 
leer van Gods eenheid ftaat in een treffend 
verband met die der Voorzienigheid. Zij 
maakt den Oneindigen tot een God voor den 
mensch. Zaodra toch het geloof aan meer- 
dere Godheden plaats vindt, die, hoezeer dan 
ook allen van den hoogtten afkomftig, elk 
zekere magt en beftuur hebben, al erkent 
men dan daarbij ook een hoogften God, 


wordt echter deze leer dan grootendeels. dor 


en onvruchtbaar. Want zulk een God, die 
het beftuur der wereld aan mindere Godheden 
overgelaten heeft, of met hen deelt, kan 
geen voorwerp zijn van het ongedeeld ver- 
trouwen en den zuiveren eerdienst van den 
mensch. — De leer van Gods Eenheid ver- 
fchaft rust bij het gezigt van zoo veel fchijn- 
bare verwarring, van zoo vele elkander ver- 
ftorende krachten, Het is één God , die 
alles werkt, en die door geen mededingers 
gedwarsboomd of verijdeld kan worden in 
zijn plan. — De leer van Gods Eenheid is 
de zekere aanwijzing, waar wij ous hoogfte 
goed zoeken, op wien wij de hoop onzer 

ger 


nd In en 
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gelukzaligheid vestigen moeten. — De leer 
van Gods Eenheid haalt den band toe, die 
menfchen aan menfchen verbinde, Allen heb- 
ben wij éénen Schepper, Weldoener en 
Vader, wien wij dus ook allen voor elkander 
kunnen aanroepen: of is hij een God der 
Christenen alleen? neen, ook der Joden, ook 
der Heidenen! (wy) — Van zoo veel belang 
is deze leer, en zoo veel weldadiger en nut= 
tiger dan die der Wijsgeeren, als zij volko- 
mener en zuiverder is. — Gezegend moet 
ons dan eene leer zijn, die, fchoon voorheen 


‚het eigendom van flechts één volk, nu eene 


algemeenheid verkregen heeft, vóór de tijden 
des Christendoms onbekend; die nu zoo dui- 
delijk ons voorkomt, en met alles, wat wij 
van God kunnen denken, zoo zeer overeen” 
ftemt; eindelijk, die gebleken is zoo weldadig 
te zijn, dat het ,,nu bijna onder het onmo- 
»» gelijke behoort, dat een volk , hetwelk 


9 eenmaal den Chriscelijken godsdienst heeft 


2» aangenomen, wederom tot afgoderij, zelfs 
> maar tot zulk eene, als eertijds bij de 
2 Verftandigfte, de door kunften en weten- 

fchap- 


Cw) Ferufalem, Betrachtungen über die Religion, 
Th. IL, f. 44. Doederlein Religions-Uuterricht. Th. 
IV. £ 169. 
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p fchappen meest verlichte volken plaats 
» had, zou kunnen vervallen” (x)) 


| & 
B. Over de Voorzienigheid, 


De leerftukken omtrent God, de Voorzie- 
nigheid en de deugd, zijn zoo naauw verbon- 
den, dat zij elkander over en weder noodig 
hebben en verfterken. Eene Voorzienigheid — 
toch kan men zich niet denken zonder God. 
Een God zonder Voorzienigheid fluit mede on- _ 
oplosfelijke bedenkingen in zich. En deugd 
zonder God en Voorzienigheid is, zoo geen 
onding, beroofd alchans van haren waren _ 
grondflag. — Voortreffelijke dingen zijn er 
dan ook door de Wijsgeeren voor en na 
Christus, gelijk van het eerfte zoo ook van 
beide laatfte flukken, gezegd. — Tot dat der 
Voorzienigheid gaan wij nu over. 


$. 10, 


Opgave en Beoordeeling van de leer der 
beste Heidenfche Wijsgeeren over de 
Voorzienigheid, 


‚‚ Braaf en deugdzaam Mensch !”® dus luidt 
hee 

(Cx) Woorden van Rothe, Invloedven Uitwerk. des 
Christenadoms, IL, D. bl, 98. 
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het einde der zamenfpraak van Socrates met 


Aristodemus over de Godheid, „ weet, dat 
uw geest, zoo lang hij vereenigd is mec 
„ uw ligchaam, hetzelve naar believen be= 
‚‚ftiert. Gij moet dan ook gelooven, dat de 
„ Wijsheid, die leeft, in alles wat aanwezig 
„is, dic groot geheel naar haar welgevallen 
» regeert. Hoe! uw gezigt kan zich uit= 
„ftrekken tot verfcheiden ftadiën ver; en 
„het oog van God zelven zal alles niet 
„ kunnen omvatten? Uwe gedachte kan zich 
» ter zelfder tijd bezig houden met gebeurtee 
» nisfen, waarvan gij getuige zijt, en met de 
„ Zaken van Egijpte en Sicilië; en de Geest 
„ van God zal zich niet in eens met het geheel 
„al kuunen bezig houden? *” (9) — Plato 
ftond in hetzelfde gevoelen. Hij betoogde 
de Voorzienigheid uit Gods volmaaktheden, 
als: zijne alwertenheid, wijsheid, magt en 
liefde, als mede uit de ftandvastige orde en 
beweging, die men in den loop der hemel- 
ligchamen waarneemt. (z) — En op gelijke 
wijze Cicero. „Wie iser zoo onnozel,” vraagt 

hij, 


22 


Cy) Kenopkh. Memor, 1, L.C. 19. 
(Cz) De Legg. l. v. p.833 en in Epinom. p. 638. De 
plaatfen zijn te lang om alhier aan te voeren, … Men 
vindt ze ook geheel bij Zimmerman in Ewercit, de 4« 
zheismo Platoni impacto, inferta eius Opusc, T.I, part. 


2e Pe 784, 785 
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hij, »‚ dat hij, den hemel aanfchouwende, niet 
„> gevoelt, dat er eene Godheid beftaat, of — 
ss die zou kunnen wanen, dat, ’% geen zoo 
» verftandig en vol van orde is, een uitwerkfel 
„> zou zijn van het blind geval: wie, die niee 
s» ziet, dat dit alles door haar geregeerd en 
„» beftuurd wordt? (a) De Goden zijn Hee- 
ren en Beftuurders van alles. Alles, wat 


2% 
„, er gefchiedt, ftaat onder hun beftel. Bij 
„> zonder dragen zij ook zorg voor het men- 


„… fchelijk geflacht. Zij merken het op, hoe 
„ een ieder hen met hart en daden vreest. 
‚En zij geven acht op Genen en kwa 
a den.” (4) 
Zeer 


Ca) Oret. de Harusp. responfis, C. 9. ‚> Etenim, 
3, quis est tam vecors, qui aut cum füspexerit in coee 
„ Tum, Deos esfe non fentiat, et ea, quae tanta mente — 
‚ fiunt, ut vix quisquam arte ulla ordinem rerum ac vie 
‚ cisfitudinem perfequi posfit, cafu fieri putat? aut, cuur_ 

‚ Deos esfe intellexerit, non intelligat, eorum numine 

‚ hoc tantum imperium esfe natum et auctum et retene 
„ tum.” 

op Id. de Legg. Ll. IL, Cc. 7e ‚ Sit hoc mesa 

‚ Dominos esfe omniuw rerum ac moderatores Deos, — 
„> erque quae gerantur, eorum geri judicio ac numine, 

„, eosdemque optime de genere hominum mereri , et_ D 4 
be Wer quisque fit, quid agat, quid in fe admittat, 

‚ qua mente, qua pietate religiones ES intueri , pios 
„‚ rum et impiorum hebere rationem.”” — Conf, quoque — 
de Nat. Deor. l IL. c. 5. — Vreesden wij niette lang 
te worden, wij lieten nog eene treffelijke plaats volgen, — 

waar 
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Zeer juist zagen fommigen ook in, dar 
met de erkentenis of ontkenning der Voor- 
zienigheid alle deugd en Godsdienst ftaat of 
valt. ‚Want, indien God zich om de men- 
«5, fchen niet bekommert, hoe kan er dan 
> vroomheid, heiligheid en Godsdienst zijn ? 
» En indien deze worden weggenomen, 
moet dan niet allerwege de grootfte wan- 
orde ontftaan? Ja, vervallen met deze ook 
niet de goede trouw, de maatfchappelijke 
zamenleving en de grondzuil van alle vere 
dere deugd — de Regtveerdigheid? (c) 
Is er geene Voorzienigheid, dan vervalt 
alle vereering van God: want waartoe 
Goden gediend, welke zich aan den 


mensch niet laten gelegen zijn, Indien de 
92 Go= 


waar hij zeer kundig redeneert over de wijsheid en goed 
heid Gods in de onderhouding en verzorging van alles; 
„ doch zij is te fchoon, en ook niet zeer gefchikt om 
_ verkort te worden: men vindt ze in het 27. hoofdfte 
van het zelfde II. Boek. 

(Cc) Id. de Nat. Deor, 1, I. c‚ 2 ‚„, Sunt enim Phí- 
‚, lofophi et fuerunt, qui omnìno nullam habere cenfe- 
», rent humanarum rerum proctrationem Deos. Quorum 
» fi vera (ententia est, quae potest esfe pietas, quae 
»» fanctitas, quae religio? „.. « quibus fublatis, per. 
»» turbatio vitae fequitur, et magna confufio. Atque 
s‚ haud feio, an, pietate adverfus Deos fublata, fides 
» Etiam & focietas humani generis, et una excellentisfima 
s virtus , iustitia , tollatur.” 
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> Goden, of niet kunnen, of niet willen hels 
» pen, indien zij geen acht op ons flaan, 
‚> waartoe dan eenige eer hun betoond? Wasa 
»» toe dan priester en wigchelaar ? Waartoe 
» gelofte en gebed? Indien hij den mene 
s, fchen niet verzorgt en lief heeft — dat 

» hij dan welvare, zulk een God!” (4d) 
Uit eene oppervlakkige beoordeeling van 
deze en dergelijke geruigenisfen, zou men 
al ligt het befluit opmaken, dat de Wijsgee=" 
ren de leer der Voorzienigheid algemeen aan- 
genomen en al vrij zuiver daarover gedacht 
hebben; Doch wij zouden, behoorde dit 
änders tot onze taak, gemakkelijk kunnen 
aantoonen, dat de aangevoerde en foortgelijke — 
plaatfen, met betrekking tot het geheel , veel- 
eer als zoo vele lichte punten op een donker 
veld, dan bewijzen zijn van hun algemeen of 
zui- 


(d&) Ibid. ,, Sin autem Dii neque posfunt nos juva- 
re, nec volunt, nec curant omnino, nec quidquam 
agamus, animadvertunt, nec est quod ab his ad homie 
num vitam permanare posfit, quid est, quod ullos 
Diis immortalibus , cultus, honores, preces adhibea= 
mus?” — Et in fine eiusdemlibri primië ‚, quod ne 
ita fic,” (hominibus confulere Deos),, quid venera-_ 
mur, Quid precamur Deos? Cur facris pontifices , 
cur auspiciis augures praefunt? Quid optamus a Dis 
immortalibus? Quid vovemus? . . . « Deinde, fi maxi 
„‚ me talis est Deus, ut nulla gratie, nulla hominum ca 
‚ Kitate teneatur, valeat.” 
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zuiver geloof. Immers, om nu, daar wij 
flechts met het goede te doen hebben, niet 
te zeggen dat fommigen deze zoo belang- 
rijke waarheid betwijfelden, (e) ja ook an- 
deren ze ontkenden, (f) laten wij echter, 
om ons een waar begrip van hunne denke 
beelden te maken, hier opmerken, deels, dar 
bij dit goede vele valfche nevenbegrippen 
gepaard gingen. Onder de dingen die zoo 
‚ duidelijk waren, dat niemand ze kon betwij- 
felen, voegt Plutarchus in éénen adem bij 
elkander, dat er eene Voorzienigheid is, en, 
dat zon en maan bezielde wezens zijn. (g) 
‚Seneca, na gezegd te hebben, dat de Goden 
het beftuur hebben over de wereld, maakt 
‚hij daartoe de zorg voor het menschdom 
betrekkelijk, doch laat daar onmiddellijk op 
\ volgen, dat zij ook nu en dan zich enkele 
perfonen laten aangelegen zijn: (/) deels in 
‚het bijzonder, dat het hun algemeen gevoee 
‘den was, dat, fchoon er één was, die het 
bee 


Ce) Conf. Taciti Annal. VI. zo, 

(f) Ut Ennius , conf‚ Cicero de Divinat. II. 50 
| Epicurus, conf. Diog. Laërt. in vita iki Plinius, 
‚„conf‚ eius Hist, Nar, II. 7. 

(Cg) Adverf. Color, Opp. T. IL. p. 1193. 

|___C) Ep. 95, « « » « Praefident mundo, univerfa vì 
‚a, fua temperant, humanique generis tutelam gerunt 4 
| » interdum cpriofi fingulorum. ” 


E 


Re AE wor 


66 L. VALK, over Her GOEDE « 


beftuur zoo wel over de Goden als over 
de menfehen had, dit beftuur echter grootens 
deels onder de mindere Godheden verdeeld — 
was, of althans, gelijk Maximus Tyrius hete 
noemde, (é) deze zijne Ambtgenoten waren 
in het beftuur, Of nu en deze en andere 
dwalingen, die wij ook bij de beste Wijse 
geeren vinden, het geloofsbegrip der Voors 
zienigheid niet zeer verontreinigden, en da 
goede, waarmede het verbonden was, in onze. 
fchatting niet merkelijk moet verminderen, 
valt gemakkelijk na te gaan: want door zulke 
nevendenkbeelden werd aan den hoogften en 
eenigen God metterdaad het beftuur ove 
alles onttrokken. (&) 

Zulk eene ondereenmenging van goede e 
valfche begrippen over de Voorzienigheid 
treffen wij inzonderheid aan bij de Stoicynen.” 
Hier en daar zeggen zij gaaf weg, dat de 
wereld door de Voorzienigheid der Goden 
beftierd wordt; maar of dit bij hen een denke 
beeld geweest zij, overeenkomende met dat, 

hete _ 

(£) Zie bl. 48. noot c. / 

(#) Gelijk dan ook Merbert, wien men in dezen À 
van geene partijdigheid befchuldigen zal, zelf erkent, de 
> Relig. Gentil. p. 138 „‚. « « Dii Zndigetes vocati. « « 
„, Caram mortalium , tanquam iis coguatí, gerere credes 


» bantur. Deam fummum quippe tamguam beatis(imums 
s> CUris eximebant olim gentiles.,’”” 
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hetwelk wij aan die woorden hechten, worde 
zeer twijfelachtig, wanneer wij hen, gelijk- 
tijdig als zij over de Voorzienigheid hande- 
len ; van een noodlot hooren fpeken. (4) Laat 
het zoo zijn, dat zij hierdoor zulk een blind, 
balfturig en onverbiddelijk ding nier verfton- 
den, als hun mogelijk te onregt is te last 
gelegd; (mz ) her is echter ten hoogften moei- 
jelijk, om, bij voorbeeld, woorden als deze: 
„, Een onweerftaanbare vaart fleept al wat 
„, God of mensch betreft, met zich, Want 
» fchoon de Opperbeftuurder van alles het 
» noodlot heeft afgebakend, beval hij echter 
, flechts eens, om nu zelf altijd te gehoor- 
5, zamen; (7) moeijelijk zeg ik, is het om 
zulke woorden te vereffenen met een zuiver 
begrip der zaak, of daarin dat uitgedrukt te 
willen vinden, wat wij bedoelen, wanneer 
wij 

(4) Zie daatover Leland. t‚ a. p. I.D. a, ft, bl, 49. 


volgg. 

Cm) Gelijk Zimmerman, en naar het (chijnt niet te 
onregt, beweert, Disf/. de Fato Stoicorum Opusc. T. IL, 
Part. a. p. 1006. conf. tamen Zhomafluas De exustione 
mundi floica, C. 13. et Buddei Introduct. ad Phil. Stoic, 
fect. 3. 

Ca) Seneca de Provid. c.5. „, Irrewocabilis humana 
s, pariter ac divina curfus vehit, Ile ipfe omnium con- 
» ditor ac rector fcriplit quidem fata, fed fequiture 
», Semper pare, Cemel iusfic.” 
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wij van onveranderlijke natuurwetten fpre 
ken. 

Daar zijn ook eenige plaatfen, uit welke 
men zeggen zou, dat de Wijsgeeren de Voor 
zienigheid Gods niet alleen geloofden te gaat 
over de groote gebeurenisfen der wereld , m 
ook over de belangen van elk mensch. n 
inderdaad voor het eenvoudig en gezond oor- 
deelend verftand „is het zoo moeijelijk niet 
s te bewijzen, dat de Goden voor geringe 
9 dingen even eens zorgen, als voor zulke, 
» welke wegens hunne grootheid van vee 
„ aanbelang zijn,” (a) of ons altans zooda= 
nig toefchijnen. Ja, Cicero zegt met zoo vel 
woorden, „ dat God niet flechts voor he 
„> menfchelijk geflacht in het algemeen, m 
;, ook voor iedereên in het bijzonder zorgt 
s, daar alle noodwendig in het geheel 
„ opgefloten zijn,’ En echter valt het me 
reden te betwijfelen , wannneer men ze 
plaats (#) geheel en in zijn verband lees 


(Ce) Plato, de Legg. 1. Xe 664e 

(2) De Nar. Deor. lll. C+ 66. Op het laatst LOC 
van het 65. hoofdft, wordt de ftelling voorgedragen € 
vervolgens bewezen: „, Nec vero vniverfo generi h 
„‚ minum folum, fed etiam fingulis a Dis immortalibu 
» confuli et provideri folet.” Maar dan worden eenig 
voortreffelijke perfonen opgenoemd, en ten befluite 
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of aldaar niet maar bedoeld wordt de bijzon- 
dere zorg van God voor eenige uitftekende 
perfonen; terwijl er duidelijk wordt bijge- 
voegd, dat hij zich niet om alle kleine of 
gewone voorvallen bekommert, maar her 
om de groote. (g) 


$. ‘Île 


De leer van Jezus en de Apostelen over 
de Voorzienigheid ; en derzelver be= 
langrijkheid aangewezen, 


‚_ Stellen wij nu tegen deze voordragt over 

de leer van Jezus en de Apostelen, wij zul- 
‘Ten ontdekken, dat zij veel volkomener en 
zuiverder is. — Jezus leert ons God kennen 
\als den genen, die niet flechts eenmaal alles 
daarftelde en nu voorts een ledig aanfchou- 
| wer 


| het betoog, hoofdf,66, wordt de aanmerking gemaakt: 
„, Nec vero ita refellendum est, ut fi fegetibus aut vi- 
‚» metis cuiuspiam tempestas nocuerit, . . Um. « « aut 
\s invifum Deo , aut neglectum a Deo iudicemus. Magna 
| Dii curant, parva negligunt: maguis autem viris” etc. 
|eonf. 1. III. c. 35. 39: 

‚_C4) Verder kan men, over het onzekere en onbeftaan« 
he inde leer der Wijsgeeren nopens de Voorzienig- 
‚heid, nazien Mlureti Oratt. Vol. IL, Or. 5, 

| E3 


" XVIL 26, 28, 
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wer is van hetgeen er voorvalt, maar die 
tot nu toe werkt; (r) als een hemelfchen 
Vader, die weet, wat zijne fchepfelen behoee 
ven, door wiens zorg het redeloos gedierte 
voedfel vindt, die de natuur in hare fchoon- 
heid doet prijken, en dus nog veel meer 
zorgt voor zijne menfchen, aan welke hij 
_ zich nimmer onbetuigd gelaten, maar altijd 
goed gedaan heeft van den hemel, regen en 
vruchtbare tijden gevende, en het hart vervul. 
lende met fpijs en vrolijkheid. (s) Zijn bee 
ftuur ftellen zij voor als gaande over alles, 
zoo dat hem niets, hoe gering, onbekend, 
of zijner achtneming onwaardig is, (#) God 
werkt alles in allen, daar hij de Koning is 
der Koningen, de Heer der Heeren, boven 
allen, de Heer van hemel en aarde, de alleen 
magtige God. (u) Tot hem moeten dan ook 
alle uitkomften van zaken teruggebragt wore 
den,‘fchoon ook de mensch naar zijne vrijs 
heid en goeddunken handelt: Zoo deden 
Herodes, Pilatus en alle Jezus vijanden met 
| hem 

Cr) Job. V. 17. 
(Cs) Mathe Vle 2632 Hand, XIV. 17e verg. ook, 


Cr) Math. X, 28, 29. Ì 
Cw) 1Cor, Xll. 6. Math. Xl, 25, 1 Time VE, 15e 
Eph. IV. 6. ” 
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‘hem naar hunnen wil, en echter niet anders, 
dan Gods hand en raad te voren- bepaald 
had, (y) Hetgeen de eerfte Christenen le- 
den, leden zij niet buiten Gods wil. (4) 
Gelijk er in het gemeen niets buiten de- 
zen wil of toelating Gods ooit gefchieden 

kan. (x) | 
Welk eene eenvoudig -verhevene en krach- 
tige voorftelling van den alles-regerenden 
God! Zulk eene leer veronderftelt en ver- 
heerlijkt de alwetendheid, de wijsheid en de 
goedheid van het volmaakttte Wezen. Zij is 
de heilzaamfte band voor den mensch, die, 
gelooft hij zulk eene altijd, overal en in ale 
les werkende voorzienigheid niet, zich ligte- 
lijk te veel afflooft, of te veel veroorlooft, 
of alle, om het even welke, middelen ruste= 
loos gebruikt om tot een doel te komen, 
welks bereiking hij meent op die wijze in 
zijne magt te ftaan. Zij matigt wenfchen en 
begeerten , leerende onder alles dien God 
‚op het oog te houden, van wiens wil alles 
afhangt. Zij doet in alles hem zien, hem 
aanbidden, en den diepften eerbied voor hem 
opwekken, Zij verbant naargeestige zorgen 
uië 


Cv ) Hand, IV. 27, 23, 
Cw) 1 Petr, III, 17. IV. 19, 
(x) Jac. IV. 1315. 
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uit het gemoed, die onze kortzigtigheid ons | 
rasinboezemt.. Zij doet berusten in de fchika 
kingen van het beste en wijste Wezen, en_ 
na aanwending van die hulpmiddelen, welke 
in onze hand zijn, het beloop van ons leven 
en lotgevallen aan zijne leiding toevertrou= 
wen, en de omftandigheden, waarin wij ons 
als dan bevinden, aanmerken als het lot, 
dat ons toegewezen is, Wanneer God niet 
op elk mensch en alle zijne lotgevallen acht 
flaat, blijft er akijd zeker noodlot over, 
waaraan de mensch zijn vaor- of tegenfpoed 
toefchrijft. En dit maakt hem dikwerf of 
morrend of uitgelaten. Maar de voorftel- 
ling van Gods bijzondere Voorzienigheid is 
een krachtig beletfel voor onrust, vertwijs 
feling, nijd en wangunst, bevordert te vre= 
denheid en dankbaarheid, Na getrouwheid 
aan onzen pligt betoond te hebben, kan men 
bij zulk eene denkwijze, alle verdere gevol= 
gen gemoedigd afwachten , wetende, dat € 
eene wel onzigtbare maar magrige hand is 
die zelve in al haar te werkftellen of in al _ 
haar beletten, door wijsheid en goedheid 
beftuurd wordt, en alles eens doer uicloopen 
tot heerlijkheid Gods en het welzijn zijner 
verëerders, — Zoo gepast, zoo belangrijk is 
zulk eene leere (en hoe veel was hier nog 
nie 
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niet te noemen, (y)) in eene leere van ge- 
lukzaligheid: van hoe veel gewigt, inzonder- 
heid. ook in tegenheden, zal ons hierna 
blijken. 

Of zou men zeggen: zeker wint zulk eene 
voorftelling het in volkomenheid boven die der 
Wijsgeeren, maar is het alles even waar? — 
Het is hier de plaats niet, om dit en andee 


re leerftukken van den Christelijken Gods- 


dienst opzettelijk te verdedigen; laren wij 


echter acht geven op ééne bedenking, wel- 


ke ook fommige oude Wijsgeeren van het ge- 
loof aan eene bijzondere Voorzienigheid te- 
rughield. — Zou ook God te verheven zijn, 
om zich over elk fchepfel in het bijzonder 
te bekommeren? Zou het enkele hem niet 
te gering zijn? — Maar is God dan niet 
overal God? Is hij niet ten aanzien van alle 
zijne fchepfelen, de alwetende, de alwijze , 
de almagtige? Moet hij dus niet op het en- 
kele zoo wel als op het geheel letten? 
Zou het niet eene opzettelijke onopmerk= 
zaamheid zijn, als hij op elken enkelen geen 
acht floeg? en moeten wij dan geen onder- 
fcheid maken tusfchen den Oneindigen en ons? 
Ja, wij moeten ons vaak met algemeene voor- 

ftel. 


(9) Zie Leland Verhandel. II. D. bl, grt, volgg. 
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ftellingen behelpen, maar hoe kan men zich 
in de volkomenfte overalomtegenwoordigheid_ 
of alwetendheid, het enkele zonder het gee 
‘heel, of omgekeerd, denken? Cz) Zeer goed 
antwoorde daarom Cotta aan Balbus. Had deze 
laatfte, gelijk der meeste Stoicijnen gevoelen 
was, beweerd, dat God even als een Ko- 
ning, met alle enkele en geringe dingen 
zich niet bemoeide; hij antwoordt, dat dit 
in een Koning niet altijd, maer in God nim- 
mer te verfchoonen is, daar het hem noch 
aan wetenfchap, noch aan magt kan man- 
gelen (4). 

Niettegenftaande echter deze juiste opmerking 
hielden zelfs deze Academisten het daarvoor „ 
dat God in zijn beftuur wel zorgde voor het 
wel gelukken van iemands arbeid en hem uit- 
wendige goederen toedeelde , maar alles, wat 
betrekking had tot de inwendige goederen 
van wijsheid en deugd wilden zij daaronder — 
niet betrokken hebben. Daarvan moest men 
niets aan God, maar alles aan zichzelven dank _ 

we 


(2) Jerufalem Betrachtt,. TI. Th. G Óge Teylers 
Godgel. Genootfch. II, D, ble 398. 

(a) Cicero de Nat, Deor. 1. HI. c. 37. 9» Quidest 
ss fimile? Reges enim, fi fcientes praetermittunt , 
2 magna culpa est. At Deo ne excufatio quidem est ine 
9 fcitiae,”’ — Meer goede opmerkingen worden aldair 
gevonden tegen dit Stoicijgsch gevoelen, cap. 35, 39e 


| 
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weten. (2) — Dan, gelijk wij naderhand 
gelegenheid zullen hebben hierop terug te 
komen, zoo merk ik dic hier alleen op, om 
aan te toonen, hoe onder en mer het goede, 
dat wij bij hen vinden, ook velerlei-oringuw- 
keurigheid, ja dwaling vermengd is, 


S. 12 


Invloed en gebruik van de Leer der Voors 
zienisheid volgens de flelfels der 
Wijsgeeren. 


De waarheid der laatstgedachte aanmer- 
king vinden wij al weder bevestigd, wanneer 
wij nu verder overwegen den izvlaed, welken 
de Wijsgeeren leerden , dat her geloof aan de 
Voorzienigheid maken moest, en her gebruik 
dat zij zelve daarvan gemaakt, of aangepre- 
zen hebben. Terwijl ook hier vooral de vol- 
komenheid en juistheid van het Christelijk 
Godsdienstftelfel zeer klaar zal te zien zijn, 

Bij 

(5) Cicero 1.1. c. 35, 36. ‚> Atque hoc quidem om- 
»» hes mortales fic habent, externas commodirates, vie 
„‚ neta, fegetes, oliveta, ubertatem frugum et fruce 
s tUUM, . . ,. a Diis fe habere: virtutem autem nemo 


s, Unquam acceptam Deo retulit,. ..«« Num quis, 
»» quod bonus vir esfet, gratias Dis egit unquuwm?” — 
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‘Bij Seneca en Epictetus vinden wij veel 
fchoons over eene betamende inrigting des ge= 
drags, daarom dat er eene Voorzienigheid is, 
bijzonder over het verkeerde van opteftaan 
‚tegen hem, die de beftuurder is van alle onze 
lotgevallen. Ja, wie moet Seneca niet geluk 
wenfchen , wanneer hij waarlijk van harte zeg- 
gen en fteeds in beoefening brengen kan: „ Ik 
2 gehoorzaam God niet maar, ik ben met 
» hem eenswillens; ik volg hem niet, om- 
9» dat het niet anders kan, maar van harte. — 
» Niet, dat ik gedwongen worde, of tegen 
», Wil en dank lijde, of flgafs God diene, 
»s maar zijn wil is de mijne.” Of hij echter 
om die reden, welke hij daar nevens voegt, 
zoo heeft kunnen fpreken en beftaan,>mag 
te regt betwijfeld worden. ,, En dat wel daar 
om des te meer,” zegt hij, ‚‚ omdat alles 
‚, naar eeuwige wetten afloopt, en het nood- 
» lot ons leidt.” (c) Wie moet Epicbetus rust 
en geluk niet bijna benijden, wanneer hij God 
aldus aanfpreekt: ‚doe met mij naar uw wel 
» be= 


Cc) Ep. 95 ‚, Non pareo Deo, fed asfentior; ez 
> Animo illum, non quia necesfe est, fequor.”” — De 
Prov, cs 5. ,, Nihil cogor, nihil patior invitus, nec 
2, fervio Deo, fed asfentior: eo quidem magis, quod 
s» fcio omnia certa et ín aeternum dicta lege decurreree 
„> Fata nos ducunt etc.” 


meende tencha ahah steenen antennen a 


df 


in pe STELSELS per WIJSGEEREN. 77 


„behagen, ik heb geen anderen zin, dan 


»» gij. Ik heb geene verkiezing. Ik weiger 
„, niets van het gene U goed dunkt; leid mij, 
„, werwaarts gij wilt.” (d) Elders zegt 


hij: (e) „dat is de hoofdzaak van den dienst 


aan de onfterfelijke Goden verfchuldigd, 
» dat men regte denkbeelden van hen heeft, 
», op dat gj gevoelt, dat zij de wereld wel 
> En regtvaardig beftieren, dat men hun ge- 
‚ hoorzamen moet en berusten in al wat ge= 
s, fchiedt, en dat wel gewillig, omdat alles 


s, van het beste wezen beftuurd wordt. Zoo 


», Zult gij noch hen immer befchuldigen, 
», noch u zelven ooit beklagen, dat gij van 
», hen veronachtzaamd wordt,” — En ver- 
ftandig is Seneca's aanmerking, dat men zich 
moet {chikken naar het gene men toch niet 
veranderen kan, ja mogelijk wel eens van 
zelf verandert; dat het een dwaas en zondig 
beftaan is God te bedillen; dat het een flecht 
foldaar is „die zijn veldheer al zuchtende volgt3 
dat het een-blijk is van een grooten geest, zich 
aan God over te geven, en daarentegen kleine 
geestig, tegen te worftelen, en liever hem dan 

zich- 


Ca) Dis/. 1. IL, c. 16, 
(Ce) Enchirid, co 38. 
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zichzelven te willen veranderen. (f) 

Dan, daar zij, gelijk wij boven opmerk 
ten, ook onzekere en te beperkte denkbeel= 
den over de Voorzienigheid hadden, of val- 
fche onder de ware vermengden, zoo moese 
ten er natuurlijk vele bedenkingen bij hen 
overfchieten , welke den invloed en het regt 
gebruik van dit leerftuk aanmerkelijk moesten 
verzwakken, Moest dit bij voorbeeld het ge: 
val niet zijn, wanneer zij op alle die fchijn= 
bare wanorde en onheilen in de wereld het 
oog floegen, vooral ook op het zedelijk 
kwaad, die zoo kennelijke bron der grootfte 
en meeste jammeren? Moest dan bij hen de 
bedenking niet rijzen: of, God heeft dat nie 
kunnen verhinderen, en dan is hij niet almag= 


gs 


Cf) Senecae Ep.167. „ Nubito ferena fuccedunt 3 ture 
9» bantùr maria, cum quievertnt3 flant ifvicem venti 
3» noctem dies fequitur; pars coeli confurgit, pars me 
»> gitur; contrariis rerum aeternitas constat. Ad hant 
», legem animus noster aptandus est; hanc {equatur , hui 
„> pareat „ et quaecunque fiunt, debuisfe fieri putet 
» nec velit obiurgare naturam., Optimum est pati, quod 
$» emendare non posfis, et Deum, quo auctore cun 
proveniunt, fine murmuratione comitari, Malus miles 
„> Est, qui imperatorem gemens fequitur. ., « Hic es 
», magnus animus, qui fe Deo tradidiet; at contra pufi 
>, lus ille ac degener, qui obluctatur, et de ordine mums 
»> di male existimat, et emendaré mavult Deos, quam 
Pe (id 


22 


pi 
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tig; of, dit alles gefchiedt buiten zijne eigene 
verwachting, maar dan is hij niet alwijs of 
alwetend; of, hij heeft hect niet willen ver- 
hinderen, maar dan is hij niet de algoede, 
Moesten zij bij zulke denkbeelden, als wij 
zagen dat zij hadden van God en de Voors 
zienigheid, wanneer zij den voorfpoed, der 
goddeloozen en het onheil dat den goeden trof 
gadefloegen, niet in zwarigheden geraken, 
welke zij nier konden oplosfen, en welke 


‚den invloed moesten tegenwerken , welke de- 


ze leer anders natuurlijk, had moeten verwek- 
ken. Plato (eg) geeft dit op als den grond, 
waarom velen de geheele leer der Voorzie- 
nigheid zelfs verwierpen; gelijk het ook in- 
derdaad voor de aan zichzelven overgelaten 


Rede een groote fteen des aanftoots is, En 


daarom vraagt Cotta bij Cicero (kh), na uit 
deze ftelling te zijn uitgegaan: als er eene 
Voorzienigheid is, dan moet her den goe- 
den wel en den kwaden flecht gaan, twijfee 
lend: hoe komt het anders, dat Marcellus 
door Hannibal gedood, en Paulus in den 
flag bij Cannae gebleven; — hoe, dat aan 
zoo vele waardige mannen, zoo veel onheil 
wedervaren is? 


Het 


Ca) De Legg. 1. X. p. 670. 
C2) De Nat. Deor. Il, ll, c, 32, 33 
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go L. VALK, over HET GOEDE " 


Het is waar, wij vinden bij de Wijsgeeret 
enkele opmerkingen, welke doen zien, da 
zij door deze natuurlijke bedenkingen hebbe 
trachten heen te werken. Er waren er, wel 
ke beweerden, dat, al is het dat de goede ef 
vroome man foms vele tegenheden ondergaa 
moet, God in zijn beftuur eehter fteeds zorg 
de voor zijn welzijn. „, Indien nu”, zegt Pla 
zo (é) ‚de boze en goede, elk in hun kas 
3 rakter, bij de Goden bekend zijn, dan moe 
5 noodwendig de godvruchtige door hen bes 
„ mind „en de goddelooze gehaat worden. Als 
» les, wat de Goden doen, moet zoo veel 
;, mogelijk, den vriend van God ten goede 
3, dienen, ten zij dan, dat er eenig kwaads 
„ noodzakelijk voor hem ontfpruite uit een 
„, vorig misdrijf. Zoo moeten wij dus over 
een vroom mensch denken, indien hij tc 
armoede vervalt, of ziek wordt, of hem iets 
anders treft van het gene wij kwaad noes 
„‚ men, dat dit alles hem ten welzijn gedije 
„ moet, ’tzij bij zijn leven, of na zijn dood, 
„, Want van de Goden wordt niemand verone 
achtzaamd, die goed wil worden, en zijs 
ne deugd zoo ver tracht uit te ftrekken 
dat hij, zoo veel zulks den mensch moge 
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ss lijk is, gelijkheid krijgt aan God.” — 
Wonder fchoone dingen vinden wij hiervan 
ook bij Seneca (@);, welke als een heilzame 
laafdrank , den edelen, door lijden afgematten 
mensch zou kunnen worden toegediend, ware 
hij niet wat te fterk aangezet door Stoifche 
hooggevoeligheid. „, De natuur der zaken ge- 
„ doogt het niet , dat het goede den goeden zou 
», kunnen fchaden. Door middel der deugd 
s, beftaat er tusfchen God en den vromen 
» man vriendíchap. Wat zeg ik, vriendfchap ? 
s Ja, ook maagfchap en gelijkheid. In tijd 
„ alleen verfchilt hij van God. Zijn leerling 
» is hij, zijn navolger, zijn ware afltamme- 
s ling. — Maar de grootmagtige Vader, die 
> geen flap bevorderaar der deugd is, voedt 
3 dit zijn kind eenigzins geftreng op. — Hij 
» verweekelijkt hetniet, maar brengt het in 
beproeving, maakt het gehard, en voorbe= 
s» reide het voor zichzelven. Vraagt gij dan, 
2, waarom den braven man dikwijls zoo veel 
2, kwaads wedervaar:? Ik ontken, dat dic 
5 kwaad is. Tegenftrijdige dingen laten zich 
„, niet vereenigen. Even min als zoo vele 
» ftroomen, ftortregens en gezondheids-bron- 
„‚ nen den fmaak van het zeewater wegne- 

» men; 


(&) De Prov, cap. t. et a. 
F 
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, mer, Zoo verandert de woede der tegen- — 
3, heden het gemoed niet des dapperen mans, — 
„ Gevoelen mag hij, wat hem overkomt, 
5» maar hij iser te zeer boven verheven, om — 
sz, er zich door te laten overwinnen. — Alle — 
» tegenhèden ziet hij aan als Zoo vele oefe 


»» ningen. — Als er geen vijand is, kwijnt 
»» de dapperheid. — Het komt er op aans 


s, niet, wat, maar hoe men leidt, — Zie 
„, eens den ernsthaftigen en mannelijken vader, 
» Hij leidt zijn zoon vroeg òp tot bezigheid; 
s de fpeeldagen zelfs mogen niet geheel le- 
s dig doorgebragt worden; en foms moet er 
» ook al eens angst yiegeftaan, en een traan 
»» geweend worden, Maar de te weekhar 
» tige moeder koestert hem in haren fchoot, 
‚ houdt hem uit lucht en zon; zij kan het 
… niet zien, dat hĳ mocite moet doen, 
> weent. Niet alzoo, maar gelijk zulk een 
z, vader is God mannelijk gezind jegens den 
„‚ goeden en bemint hem hartelijk. — Dat 
» is een fchouwfpel, voortreffelijk genoeg, 
»» dat God er zijn oog op fla. Dat zijner 
5» twee, hem waardig: een dapper man têgen 
z… over het ongeluk, vooral zoo hij zelf het 
», uitgedaagd heeft.” — Zoo ook vinden wi 
bij Plutarchus (Ì), ten, aanzien van het uic 

blij= 


(4) De fera Naminis vindicta. Opp. Tom. IE. p. 54% 
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blijven van de ftraf der bozen, deze zeer ware 
en goede aanmerking: „, God ftraft niec daar- 
om de bozen dikwijls zoo laat, omdat hij 
‚ als het ware vreezen Zou, dat hij ‚door zich 
‚ daarin te overhaasten, eene dwaling be- 
gaan, of iets doen zoude, hetwelk hem 
» Daderhand berouwen mogt: maar opdat hij 
s door zija voorbeeld in her ftraffen der zon- 
s den ons onze hevigheid en drift zou ontlee- 
9 ren, ons alzoo. aanwijzende, dat wij niet 
3, ia toorn, of dan, wanneer ons gemoed, 
9; doof voor de Rede, aan het woeden is, 
gs op hen zonden uitvaren, met eene drift, 
» gelijk aan die, waarmede men een razenden 
4, honger of brandenden dorst zoekt te ftil- 
„> len, maar opdat wij, geleid door navol- 
s» ging van zijne langmoedigheid en zachtmoe- 
s, digheid, met orde, en niet dan na behoor. 
slijk tijd tot beraad genomen te hebben ; 
z hetwelk nimmer berouwen zal, tot de uite 
s, oefening van ftraf overgaan.” — Terwijl 
wij bij Sallustius, een der latere Platonisten, 
te dezen aanzien nog dit vinden opgemerkt: 
dat het niet noodig is, dat de ziel, daar zij al- 
tijd blijft beftaan, gedurende den korten tijd 
van haar verblijf op deze wereld, alle hare 
toeftanden reeds doorloope. En daarenboven, 
zegt hij, moest er gelegenheid zijn voor de 
deugd om zich te vertoonen, Want indien de 

Fs Zon. 
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Zondaars terftond geftraft wierden, zoo zou. 
den de menfchen niet regtvaardig zijn, dan uie 
vrees. (1) “ 

Echter kan men, wil men der waarheid hal- e 
de doen, nier anders zeggen, dan dat dit 
flechts enkele plaatfen zijn, en die wij meest- 
al bij de latere Wijsgeeren winden, toen het 
Christendom al eenigen opgang gemaakt had: 
bijzonder ook, dat het beste van dien aard 
gevonden wordt bij de Stoicijnen, bij welke 
echter vele gezegden, uit hunne denkbeelden 
verklaard, een? geheel anderen zin dikwijls 
opleveren, dan wij anders aan die woorden 
naar onze denkbeelden geven zouden. (x) 


Invloed en gebruik van de leer der Voors 
zienigheid, volgens het Christelijk 
flelfel; bijzonder onder lijden en 
wederwaardigheden. 


Schoon het Christelijk ftelfel ons niet leert 
verklaren alles, wat er op de wereld voorvalt, 
het zij in het groot, het zij het de lotgevale 
len, bijzonder ook de tegenfpoeden van fom= 

mie 


Cm) Formey Philofophe Payen , Tom. III. p. 295. 
Ca) Verg. de aanteek. (d) bl. 48, 49» en (4) bla 52 
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migen betreft; noch aanwijst, Zoe middel en 
einde zaamverbonden zijn, of ook dit oog- 
merk zelf niet altijd aangewezen wordt, het 
wijst toch níet alleen nergens op zulk eene 
onveranderlijke fchikking wan alle dingen, 


„waaraan God niet minder dan de mensch on- 


derworpen is, en waarin ook, noch genoeg- 
zame aandrang tot deugd in het algemeen, 
noch in het bijzonder verzachtende troost 
voor het lijdend hart gelegen is; maar ook 
geeft het daarenboven voor het zedelijk ge- 
moed voldoende reden aan de hand, om in alle 
Gods wegen , ook in de moeijelijkfte , met 
flilheid te berusten. Het wil van ons wel ver= 
flandige en wijze , maar geene hairklovende on- 
derzoekers,of zulk foort vanWijsgeeren maken, 
die van alles meenen reden te moeten kunnen 
geven. (a) Het wijst ons op het onnagaanba= 
re van het Goddelijk verftand,op het ondoor- 
zoekelijke zijner plannen, en het onnafpeur- 
lijke zijner wegen, en tevens verzekert het 
ons, dat den genen, die God lief hebben, 
alle dingen moeten medewerken ten goe- 

de, 


Ca) Een Wijsgeer geeft dikwijls een antwoord, 
» waar de Wijze zwijgt: dat hij dan ook vrijelijk vra- 
za Ze, waar een wijze zich van zulke vragen zal ont- 
» houden” Stolberg, Reis door Duitschl, enz. Te D. 


bl, 96. 
F 3 
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de. ‘p) Of fchoon wij dan gaarne toeftem- k 
men, dat bij Seneca, Epictetus, Antoninus — 
ook wel zulke opmerkingen, vertroostingen 
enz. voorkomen, op welke de boven gemaakte 4 
aanmerking niet toepasfelijk is, hun onderrigt — | 
echter, hoe wij de leer der Voorzienigheid, 
vooral ook als wij in lijden verkeeren, moe= — 
ten gebruiken, is noch zoo volkomen, noch — 
zoo zuiver als dat van den Christelijken Gods- 
dienst. Ja gaarne gelooven wij eenen Garve, — 
wanneer hij met betrekking tot den laarften — 
vorftelijken Wijsgeer zegt: „dikwijls heb ik 
„ tot hem, als tot een verfterkend- genees- 
> middel bij de aanvallen mijner zielzieke 
5 ten, de toevlugt genomen; dikwijls heb ik 
9 uit hem troost gefchept onder angften en_ 
„> verdrietelijkheden, welke mîjn hart met — 
> dat des goeden Keizers fcheen gemeen te 
s hebben.” (4) Maar noch Seneca, noch 
Epictetus, noch Antoninus hebben daar toch 
zóó over gefchreven, als een Pest, Zolliko= 
fer of Sander. En niet flechts menfchen van — 
den meer gewonen ftempel, maar ook man-_ 
nen van zoo grooten en vasten geest, als Gare — 
Ve, 


(p) Rom. XL. 33. VIII 28. | 
(a) Oordeelk, befchouwing van de flelfels der zede 
Eunde der Wijsgeeren. bl. 621 
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ve, kunnen uit zulke fchrifen, waarin de 


Christelijke geest, ook wanneer zij alleen 
als Wijsgeeren fchrijven , ademt, geenen 
minderen, maar veelëer grooteren troost hae 
len. En waar toch ook vinden wij bij de 
oude Wijsgeeren zulke vermaningen, zulke 
opwekkingen , zulke vertroostingen, zulke 
verzekeringen, en zulke uitzigten, als bij 
voorbeeld deze volgende zijn? ,, Werpt uwe 


9 
27 
9) 
kele 
23 
29 
2% 
9% 
97 
9) 
2) 
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22 
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vrijmoedigheid niet weg, welke eene groo= 
te vergelding des loons heeft, Want gij 
hebt lijdzaamheid van nooden, opdat gij, 
den wille Gods gedaan hebbende, de be- 
lóftenis moogt wegdragen. — Werpt alle 
uwe bekommernisfen op God, want hij 
zorgt voor u, — Weest in geen ding be» 
zorgd, maar laat uwe begeerten in alles 
door bidden en fmcekingen bekend worden 
bij God. Ende vrede Gods, die alle ver- 
fland te boven gaat, zal uwe harten en uwe 
zinnen bewaren in Christus Jezus. — Acht 
het voor groote vreugd, mijne broeders! 
wanneer gij in vele verzoekingen valt. — 
Alle kastijding, als zij tegenwoordig is, 
fchijnt geene zaak van vreugde maar van 
droefheid te zijn, doch daarna geeft zij 
van zich eene vreedzame vrucht der gereg- 
túgheid den genen, die door dezelve geoe- 

F 4 ss tend 
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fend zijn. — God is getrouw, welke u 
niet zal laten verzocht worden boven het 


gene gij vermoogt, maar hij zal met de ver= — 


zoeking ook de uitkomst geven, opdat gij 
ze kunt verdragen. — Indien iemand leide 
als een Christen, die fchame zich niet, 
maar verheerlijke God in dezen deele. — 
Wij roemen ook in de verdrukkingen, we= 
tende, dat de verdrukking lijdzaamheid 
werkt, en de lijdzaamheid bevinding, en 
de bevinding hope, en de hope befchaame 


niet. — Wij weten, dat den genen, die — 


God lief hebben alle dingen medewerken 
ten goede, — Zalig is de man, die verzoe= 
kingen verdraagt, want als hij beproeft 
zal geweest zijn zal hij de kroon des le- 
vens ontvangen. — Gelijk gij gemeenfchap 


verblijdt u, opdat gij ook in de openbaring 
zijnet heerlijkheid u moogt verblijden en 
verheugen, — Zoo wij met hem lijden, 
wij zullen ook met hem verheerlijkt wore 


eg Ei 


vas Br Bet an 


$ 
hebt aan hect lijden mee Christus, alzoo — 


en ete an! 


den. — Ik houde het daarvoor, dat het Î 


lijden dezes tegenwoordigen tijds niet iste — 


waarderen , tegen de heerlijkheid die aan 
ons zal geopenbaard worden. — Want on-_ 
ze ligte verdrukking, die zeer haast voorbij 
gaat, werkt een gansch zeer uitnemend eeu= 


» Wig 


e 


Î 
Î 
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„ wig gewigt der heerlijkheid.” (7) — Neen! 
wij treffen bij de oude Wijsgeeren geene zulke 
onderrigtingen en pligts-aanwijzingen aan, gee- 
ne zulke opwekkingen tor godvruchtige ge- 
voelens, geenen zulken verkwikkenden troost. 
Dat zijn godsdienftige en zedekundige fchoon- 
heden, bij welke de hunne van dit foort niet 
halen. — Bij het geloof aan eene Voorzies 
nigheid, zoo als Jezus en de Apostelen iee- 
ren, behoeven er geene klagten of murmu- 
reeringen meer plaats te grijpen; ja, worden 
zij onredelijk en ongeoorloofd, (s) Daarbij 
wordt geene gevoelloosheid gevorderd, noch 
iets opgelegd, dat flrijdig is met onze na- 
tuur. (#) Daarbij behoeft men niet allerlei, 

ine 


Cr) Hebr. X, 35, 36. 1Petr, V. 7. Phil. IV. 6, 7. 
Jac.I. 2, Hebr. Xil. 11, 1 Cor. X, 13, 1 Perr. iV. 16. 
Rom. V. 354. Ville 28, Jac. I. ra. 1 Petr, IV. 13. 
Rom. VIII. 175. «8. 2 Cor. IV, 17, 

Cs) Het waren de Dichters niet alleen, die veelvul- 
dige klagten en verwiitingen aan de Goden deden; zie, 
bij voorbeeld Ovid, Amor, 1. III. El. 3. en 9. en in 
Confol. ad Lydiam vs.41. faq. Horat. Carm. 1. 1. Od. 8. 
in int, ; maar ook de deftige Qwintilianus vergeet, bij het 
overlijden van zijnen zoon, alle zijne wijsbegeerte , ver- 
zaakt al de ftrengheid zijner deugd, en klaagt God en 
merfchen aan, Zuffit, 1. IV, in Proösmio, 

(2) ’t Groot verfchil der lesfen en bemoedigingen 
wan het Stoïsch ftelfel, ten dezen aanzien , met die van het 


F 5 “Chris. 


vriend van Lipfius, toen deze hem op zijn 
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inderdaad niets uitwerkende bedenkingen en _ 
hulpmiddelen te verzinnen, opdat wij verge. — 
noegd in onzen toeftand en onder lijden ge= _ 
duldig mogen zijn. (u) Te regt mogt dan die — 


fterfbed eene Stoifche gevoelloosheid aans 
prees, tot hem zeggen: „dat is alles ijdel- 
‚ heid,” en, wijzende op een Crucifix, dat 
voor zijn bed ftond, uitroepen: „dat is de 
„> ware lijdzaamheid,”® (y) Ja, het geloof aan 
de Voorzienigheid volgens Jezus en de Apos-_ 
telen kan alleen zulke ware lijdzaamheid on=_ 
der rampen voortbrengen, als door Ma=_ 
fon (wy) met deze trekken fchoon geteekend © 
wordt: „zij is de dochter der nederigheid en 
‚, de zuster der vergenoegdheid, die zij on-_ 
‚‚ fcheidbaar verzelt, en naar welke beide zij — 
„ zeer wel gelijkt; zij bezit alle de gedwee- 
„‚ heid van hare moeder en alle de bevallig. 
27 heid. 


Christendom heeft Mesfe aangetoond in Commentat, de 
Rel. Chr. Phil, Stoicae nec aemula nec patrona, $, 1o== 
16, inferta Opusc. a Muntinghio editis, Tom.l. p.74-fijga 

(u) Bij Lesz, Gefch. der Rel, f.aog==215 vindt men 
die, naar Epictetus, in het kort voorgetteld. Hij verge 
lijkt ze niet onaardig met de bloemen op de korenlanden 
welke er van verre prachtig uitzieu, maar van naderbij 
befchouwd niets dan onkruid zijn. — Zie ook van Kante 
pen , Zedek. fchoonheden der Ouden. IV. D. bl. 37. 

(Cv) Vid. Lipfii Opp. Tow. I. 26. 

Cw) De Opinerkenae Christen, Dl, Ste 
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„‚ heid van hare zuster. Zij ondergaat vele 
„, wederwaardigheden , maar verliest nooie 
„, hare bedaardheid. Zij gedraagt zich zeer 
„ betamelijk in droef heid, is bevallig in lij 
», den, en glimlacht in hare tranen. Zij is, 
»» gelijk de maan, altijd kalm en bezadigd, 
s en fchijnt allerklaarst — in den nacht.” fn 
wat wonder? kan er geen ware troost plaats 
grijpen, zonder eene regte kennis dier zaken, 
op welke het menfchelijk geluk gevestigd is, 
dan kan alleen de Christelijke Godsdienst dat 
doen , daar deze, zoo als wij zagen , van God 
en de Voorzienigheid, als mede, gelijk wij 
in het vervolg zien zullen, van de onfterfe- 
lijkheid, een volkomen genoegzaam en zeker 
onderrigt gegeven heeft, (x) 


Ae 
C. Over Godsdienst en Deugd. 


In de overweging van hetgeen de Heiden- 
fche Wijsgeeren, vóór en na Christus, goeds 
geleerd hebben, nopens den :dienst en de 
verering aan God verfchuldigd, als mede 
van de deugd, en het een en ander daartoe 

bee 


Cx) Verg. Reinhard, Troostgronden van den Chr. 
Gadsd, S. 47. Steinbart gluckftligk=lehre. £, 83e 
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betrekkelijk, zouden wij, wilden wij de pal 
len eener gewone Verhandeling te buiten 
gaan, zeer uitvoerig kunnen zijn, Gedachtig — 
echter aan het eigenlijk oogmerk , zullen wij 
alleen ons bepalen bij dat goede, hetwelk 
nog volkomener en zonder dwaling door 
Jezus en de Apostelen geleerd is; fchoon wij 
echter hier langer zullen moeten zijn, dan 
bij de vorige bijzonderheden. Trouwens, 
daar het zedelijk gevoel, hoe zeer voor mer-_ 
kelijke verfijning vatbaar, tot de menfchelijke_ 
natuur behoort, en het onderfcheid tusfchen — 
deugd en ondeugd, volgens eene zeer wijze 
fchikking Gods, voor den mensch zeer kens 
nelijk is, (y) is hetgeen wonder, dar des 
Heidenfche Wijsgeeren zeer vele goede dine 
gen hier omtrent gezien, en, daar dat ge= 
deelte, ’ welk de zeden of het gedrag bee 
treft, zulk eene aanmerkelijke plaats beflaat 
in elke godsdienstleer , befchouwd als een 
onderrigt tor geluk , kan het niet anders 
verwacht worden, dan dat zij ook vele voor= 
treffelijke lesfen daarover gegeven hebbe 
Waarom ook de Apostel Paulus opmerkt, 
dat, hoezeer de Heidenen geen gefchrevene, 
of door buitengewone Openbaring medege= 

deel= 


Cy) Verg. Formey, over het geweten, in Hennerts 
Uitgelez. Verhand, 1, 335. / 
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deelde wet hadden, zij echter eene wet be- 
zaten, die als gefchreven was in hunne 
harten, waardoor zij dan ook overeenkom- 
flig die wet konden doen, en daarover voor 
hun geweten of aangeklaagd of ontfchuldigd 
worden. (2) 


$. 14 


Wat de oude Wijsgeeren, en wat Jezus 
en de Apostelen geleerd hebben van den 
aard en omvans van Godsdiensg 
en deugd. 


Dat het des menfchen pligt zij, God re 
dienen, in het gemeen met hart en daden, 
heeft onder anderen de uitmuntende Socrates 
dus geleerd. „ Laten wij niets verzuimen, * 
zegt hij , (a) » laten wij alle onze vermos 
»» gens in het werk ftellen om de Goden te 

bee 


Cz) Rom. IL. 14, 15. — Hierop laat zich toepase 
fen, wat de Romeinfcke Redenaar, ten aanzien van de 
natuurlijke wet der zelfsverdediging, zegt: ‚Est enim 
„‚ haec non fcripta, fed nata lex: quam non didicimus, 
„‚ Accepimus, legimus ; verum ex natura ip(a arripuimus, 
s baufimus , expresfimus ; ad quam non docti , fed facti, 
»‚ non infltituti, fed imbuti fumus.” Org. pro Milone 
Cs 4e 

Ca) Zeneph, Memor, 1, IV. Cc. 10 
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», behagen, en laten wij niet bevreesd zijd 
> op hunne allergroorfte weldaden te hopen, 
‚ Ís het niet van hen, die de meeste magt 
s; hebben , dat men redelijkerwijze het rege 
s, heeft om de grootfte voordeelen te vere 
2 wachten? Vlaar hoe hoopt men op hunne 
a) gunst, dan door te trachten om hen te 
2, behagen? En hoe kan men hen beter be 
s> hagen, aan door hen eene volkomene ge= 
»» boorzaamheid te betoonen 2” — In onders 
fcheiding van een bijgeloovigen befchrijft ook 
daarom Cicero den waren godsdienst als heilig 
en zuiver, vol van vroomheid, en moetende 
uitgeoefend worden, zoo wel met het hart 
als met den mond. (4} 3 
Zeer duidelijk begrepen zij dan ook, daf 
uitwendige plegtigheden, offerhanden en dere 
gelijke, op zichzelve van geene beteekenis was 
ren, en alleen waarde verkregen, voor zo 
ver zij uit het harcr voortkwamen , en met hek 
zelve gepaard waren. God is geen onregt 
vaare 


(5) De [Vat. Deor, L. II. e. 8, „ Cultus autef 
s» Deorum est optimus, idemqte castisfimus, plenisfimuss 
» que pietatis, ut eos fempet pura, integta, incorrupta « 
»» ét mente et voce veneremur: non enim philofopht 
; folum, verum etiam maiores nostri Cuperfticionem & 
» teligione feparaverunt,” se Conf. qüoque de Legge 
ZI c 8. 
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3 vaardig woekeraar, ” Zegt Plato, («) 
„, dat hij zich door gaven en gefchenken 
;, zou laten leiden. Want het zou wel wone 
»s derlijk zijn, dat hij op onze gaven en 
s, offerhanden meer lette , dan op het hart, 
„, of dat heilig en regtvaardig zij. Ik voor 
s mij geloof dat hij daar veel meer acht op 
9 geeft, dan op de kostbaarfte plegtighe- 
9 den.” — Zoo ook ftelt Seneca het ware 
eeren en verzoenen der Goden, in deugdzaam 
te zijn en hen natevolgen. (d) 

Met zulke denkwijze kwam het dan ook 
zeer wel overëen, dat zij beweerden, dat 
men God en de wereld niet te gelijk kan 


dienen, „ Een en dezelfde kan onmogelijk 


s, de wellusten, zijn ligchaam, de rijkdom- 
5, men, en God te gelijk dienen. Want die 
zaan de vermaken is overgegeven, die is 
„, bezorgd voor zijn ligchaam, maar deze moet 
s, ook noodwendig zich toeleggen op hee 
z verkrijgen van onmatige chatten. En we. 

der- 


Ce) In Alcibiade |, IL. p. 42, 43e 

(#) Ep. 95. 3» Vis Deos propitiare? = Bonus esto} 
s fätis illos coluit, quisquis imitatus est” De Benef, 
LI. € 6, » Sic ut nec in victimis quidem, licet optimae 
ss fint, auroque praefulgeant, Deorum est honos, fed 
ss Pia ac recta voluntate venerantium.”’ — Conf, êt 
Ep. 115. et alia Ll, apud Grot, de Ver, Rel, Chr, L IV, 
Se 12. Notar. * 
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» derom, die dat doet is voorzeker niet vroom 
s tén aanzien van God , en onregtvaardig 
„ jegens de menfchen, zoo dat al offerde hij 
s, ook de rijk{te gaven, hij alleen des te 
‚> meer cen flechie, een Godverzaker en 
» heiligfchenner uit beginfel is,” (e) 

Het onderfcheid tusfchen eene gelijkvormige | 
heid van gedrag aan de vastgeftelde wetten, 
en een beftaan en wandel, waarin men ook, 
buiten aanmerking van zoodanige wet, goed 
en braaf is, is door fommigen ook zeer juist 
opgemerkt. „, Hoe veel verder ftrekken zich 
»» des menfchen pligten uit, dan de regel des 
s, regis! Hoe veel is een mensch verfchul- 
»» digd, waarvan de wetten zwijgen”! (f) — 
Zij onderkenden ook daarom zeer wel deugd ‘ 
en ondeugd, ook buiten aanmerking van 
doen of laten. „, Hij is reeds een dief of 
‚ moordenaar, die, voor dat hij nog zijne _ 
„, handen bezoedeld heeft, zich toch reeds — 
‚> gewapend heeft met het voornemen om _ 
„, het te doen, of die den wil nog maar 

» heeft 


Ce) Demophili fentent. Pythagor. p. Gar. 

CPN Seneca de Ira, 1.11. C.27. 3, Quis est iste, qui f& 
„‚ profitetur omnibus legibus innocentem ? Ut hoc ita fie, 
», quam augusta innocentia est ad legem bonum esfe? ke 
„, Quanto latius officiorum patet , quam iuris regula? 
2, quam multa pietas, humanitas, liberalitas , justie 
» tia, fides exigunt; quae omnia extra publicas tabulas 
‚ funt?” — Conf. Horat, Epp. le Ie Ep-16e 
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heeft om te gaan rooven. Want de boos= 
‚ heid wordt wel in werking gebragt, en 
‚> kome aan het licht door de daad, maar 
„ zij begint er niee mede” (g) 
Schoon wij dan gaarne den Heidenfchen 
Wijsgeeren het regt willen doen , dat zij zeer 
wel hebben geleerd, dat God te dienen niet 
beftaat in uitwendigheden, maar veelëer 
_ gelegen is in gevoelens en daden, en dat zij 
op eene deugd des harten hebben aangedrone 
gen, gelijk trouwens het kennelijk ondere 
fcheid tusfchen goed en kwaad, en het zede- 
lijk gevoel als van zelf daartoe opleiden, 
durven wij nogtans zeer wel de leer van 
Jezus en de Apostelen hier tegen overftel- 
len. — Niet alleen toch hebben ook zij 
geleerd, dat God niet door zinnelijke plege 
tigheden, maar met den geesten in waarheid 
gediend moet worden, dat het een redelijke 
godsdienst is, wanneer men zijn ligchaam 
{telt tot eene levendige, heilige en Gode 
welbehagelijke offerhande, en dat die niet 


3 


‚ zuiver en onbevlekt is, ten zij dat hij befta 


in 


Cz) Seneca de Benef. |. V. c 14. ‚‚Latro est, etiam 
9» Antequam manus inquinet, quia ad occidendum iam 


 s» Armatus est, et habet fpoliandi atque interficiendi voe 
\ > luntatem, Exercetur et aperitur opere nequitia, non 
2 tncipit.” 


G 
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in de vervulling van den pligt der liefde, enn — 
in zichzelven onbefmet te bewaren van de 
wereld; (%) dat men dus ook twee zulke 
tegenftrijdige heeren, als God en de wereld, 
niet te gelijk kan dienen, en men daarom 
dezer wereld niet gelijkvormig worden moet; 
daar er als dan geen ware liefde tot Go 
in ons zijn kan, ja wij dan vijanden Gods 
gefteld worden: (2) maar ook ademt hun 
ftelfel zulk een geest van ware heiligheid, 
dat die nergens te miskennen valt, en is de 
aanprijzing van deugdzame daden niet flechts, _ 
maar ook van een deugdzaam beftaan zoo wol 
komen, dat het alles, hoe genaamd, wat maa 
waarachtig, eerlijk, regtvaardig, rein en wel 
voegelijk is, aanbeveelt, ja ook den fclij 
des kwaads, en alle aanleiding tot zedeloos. 
heid beveelt te vermijden. (&) Zeer dikwijl 

Wijs 


(4) Joh. IV. 24e Rom, XII re Jac. I. 27. 
Cs) Matth. VL, 24. Rom, XI, 2, 1}Joh. IL, rt 
Jac. IV. 4 | 
Ck) 1Pertr. IL. 15, 16. Matth. V, 28. Phil. IV, 
1 Thesf, V. o2. Jud. vs, 035. — Ware het hier JE 
plaats „ het zou zeer wel aantetoonen zijn, dat er ni 
alleen geen een der oude Wijsgeeren is, die een volledig 
zamenftel van zedekunde geleverd heeft, gelijk zelfs 
Ariftoteles en Cicero de eenigften zijn, die ftelfelmati 
gefchreven hebben; maar ook, dat men uit allen 
elkander niet een volledig aa zou kunnen opmakeng 
200» 


in De STELSELS pet WIJSCGEEREN. 99 


wijzen zij opzettelijk aan, dat het bij een 
goede daad, vooral op het beginfel aan- 
komt. (/) En, waar men bij de Wijsgeeren 
bijzonder weinig van vindt, zij (preken dike 
wijls van het hooren naar de {tem van het 
geweten, om ook in het allerminfte getrouw 
te zijn. Waarom zij dan ook het nala- 


ten 


„Zoodat Perennot te regt mogt zeggen, dat Phidias het 


beeld van Pallas eer uit asch en kolen zou herfteld hebe 
ben, dan dat men zulks zou kunnen doen; ( Verhand, 
van ’t Stoip. Legaat, Zedeks; L.D. a, ft. bl. 26.) ja 
zelfs, dat velen van onderfcheidene zeer belangrijke plig= 
ten geene de minste melding maken. Alleen wil ik hier 
in het voorbijgaan opmerken, dat wij foms, ook ten 
aanzien van die gedeelten van het zedelijk gedrag, van 
welke zij gefproken hebben, onnaauwkeurigheden, ja 
gelfs frijdigheid met ware zedelijkheid aantreffen, De 
goddelijke Plato , bij voorbeeld , ftond op het Bac- 


 _chusfeest de dronkenfchap toe, ( Diog, Laërt. 1. Ul. 


€39.) In zijne Republiek wil hij zeer zedelooze en 


verderfelijke gebruiken ingevoerd hebben , (Leland ta. pe 
IL.D. bl. 185— 188. ). Seneca wil eer de dronkenfchao 
Eene deugd, dan Cato van Utica, die de zorgen des lea 
vens bij wijlen daarmede verdreef, en dien hij „ het le= 
„s vend beeld vàn alle deugden” noemt, een’ flechten 
genaamd hebben, (de Trang. an. C.15.) Cato Cenfo- 
fius ftond de hoererij, fchoon met mate, toe, ( Ho- 
rat. Sat. \. 1. Sat. 2.} en Cicero doet het zelfde ( Or. 
pro M, Coelin c. 20.) — Waar vindt men iets van 
zulk eene zedeleer bij Jezus en de Apostelen? 

(4) Math. VL, 1—6ó. Marc, Xil. gl mm 44e 1CoTe 
XlIL 3. 1Tim. L, 5 
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EH 
ten van zijnen gekenden pligt evenzeer 
voor zonde verklaren, als het bedrijven van — 
kwaad. (m) 


$. 15 


De flrekking der Zedeleer bij Jezus en — 
de Apostelen, vergeleken met het goede 
daaromtrent bij de Heidenfche Wijs- 
geeren. 


Wij komen hier aan eene bijzonderheid, 
welke te meer onze opmerking verdient, 
naar mate men dat gedeelte van de ftelfels 
der Wijsgeeren, hetwelk des menfchen zedes 
lijke verpligting betreft, als zeer volkomen 
pleegt te roemen. — ’ Christelijk ftelfel 
namelijk, heeft veel meer dan eenig der oude 
Wijsgeeren een regelregte ftrekking, tot vol= 
making van den geheelen mensch, en dat w 
in den hoogst mogelijken graad , zonder echter 
overdreven of onuitvoerlijk te worden, bes 
ftaande deze volmaaktheid, zoo veel de mer 
fchelijke natuur zulks gedoogt, in gelijkheid 
aan God, de hoogfte zedelijke volkomen= 

heid. 


kel 


Ce) Hand, XXIII 1. XXIV. 16. Luc. XVL 1@ 
Jac. IV. 17. 
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heid. (n) — Hert is waar, de Wijsgeeren 
geven grooten lof aan de deugd, en befchou= 
wen hare beoefening als van het hoogfte, 
aanbelang voor den mensch. Wanneer Seneca 
onderzocht had wat al, en wat niet begeer- 
lijk was , eindigt hij in geestvervoering aldus: 
„> Niets is voorrtreffelijker, niets is fchooner 
„, dan de deugd, en dat is goed, en dar is 


_‚ begeerlijk , wat volvoerd wordt volgens 


‚, haar bevel.” (o) En de Romeinfche Re- 
denaar zegt niet minder krachtig, dat „ één 
» dag, naar hare bevelen doorgebragt, verre- 
» weg te ftellen is boven eene eeuwigheid, 
„> dan de zonde toegewijd.” (p) Ook be- 
wee 


Ca) Verg. Reinhard, Moral, Vorrede zur erfter aus- 
gabe, (, XLVII— LIL. 

Co) Ep. 67. , Nihil est virtute praeftantius, nihil 
„‚ pulcrius, et bonum est et optabile, quidquid ex hus 
s‚ jus geritur imperio, ” 

Cp) Althans voor zoo ver de Wijsgeerte door hen 
befchouwd werd als de leere des geluks, ( zoo als Zeib- 
nitz haar noemde), behoort deze voortreffelijke plaats 
alhier3 zij luide âldus: ,,O vitae philofophiae dux, o 
„ Virtutis indagatrix expultrixque- vitiorum , quid non 
„‚ modo nos, fed omnino vita hominum fine te esfe poe 
„ tuisfer? Tu urbes peperisti, tu disfipatos homines in 
„‚ focietatem vitae convocasti, tu eos inter fe primo do 
„> miciliis, deinde conjugiis, tum litterarum et vocum 
5, comm unione junxisti;, tu inventrix legum, tu magj 
» fra morum et disciplinae fuisti: ad te confugimus, a 


G 3 „te 
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„weren zij te regt, dat door zoo dong daan 3 
te zijn, de rust van het gemoed bevorderd, 

een waar levensgenot veroorzaakt , gezond- 
heid en voorfpoed verkregen wordt enz. (ges 
lijk wij uit verfcheiden plaatfen, in het ver. 
volg aan te halen, zullen kunnen zien ) ai 
Doch gelijk het Christelijke Godsdienst. en 
Zede-ftelfel dit zelfde ( gelijk wij ook hierna 
zien zullen) verklaart , zoo ftellen zij het 
in zulken helderen dag niet, dat de pen 


zedelijk volkomen moet worden: wel fpreke 
zij van het den mensch waardige en vers 
heffende der deugd, ja ook van het daardoor 
verkrijgen van gelijkheid aan God, maar noch 
geven zij dit op als het eindelijk doel huns 
ner aanwijzingen, noch ook zijn deze aanwij 
Zingen gefchikt ter bereiking van zulk ee 
doel. Maar volgens de Christelijke leer moete 
wij der Goddelijke natuur deelachtig, vol 
maakt, geheel opregt, in geen ding gebrek 
kelijk @n heilig worden, gelijk God heili 
i 


9 te opem petimus, tibi nos, ut antea magna ex pars 
9 te, fic cunc penitus totosque tradimus. Est enim 
‚> Unus dies bene et ex praeceptis tuis actus, an 
‚, immortalitati anteponendus, Cujus igitur potius ople 
‚bus utamur, quam tuis? Quae et vitae tranquillitas 
„ tem largita nobis es, et terrorem mortis fustulistie”® 
Tusc. Quacste 1, Vo Co 20] 


iN pe STELSELS per WIJSGEEREN. ro3 


is. (g) Ingevolge daarvan werd den Chris- 
tenen, die te voren Heidenen geweest waren , 
aanbevolen den ten aanzien der verleidende 
begeerlijkheid bedorven ouden mensch (de 
vorige zondige gezindheid ) af te leggen, 
opdat zij zouden vernieuwd worden in den 
geest hunnes gemoeds (in geheel hunne ge- 
zindheid en wijze van denken ), en den nieu- 
wen mensch aandoen, die naar God gefcha. 
pen is in ware regtvaardigheid en heiligheid 
(dat zij in gelijkvormigheid aan God zouden 
gaan gevoelen en doen, hetgeen regt en 
heilig is). Hierin moesten zij meer en meer 
overvloedig worden, opdat zij zichzelven 
reinigende van alle befmetting van vleesch 
en geest, hunne heiligmaking in de vreeze 
Gods voleindigen zouden, (r ) — Daarheen 
ftrekt derhalve dit ftelfel, om geheel den 
mensch, geheel zijne natuur te verbeteren en 
te volmaken, om licht in zijn verftand, ze- 
delijke regtheid in zijn’ wil, en in zijne harts- 
togten gematigdheid voort te brengen; daar- 
heen, om den mensch, gedurende geheel het 
tijdperk van zijn aanzijn, gelukkig en volko- 
men te maken, om de fchoonfte overeenfteme 
ming 
(a) ePetr. I, 4. Jac. Il. 4e I Petr, IL, 16. 

Cr) Eph. IV. 20.24. 2 Cor. VIl. 1, Phil, IV, 8, 


zr Thesf. V. 23. Zie Koppe en Bosveld bij deze plaatfen, 
B 
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ming tusfchen het ins en uitwendige bij hem 
voort te brengen, om geluk en volmaking — 
in geheel de zedelijke wereld tot de hoogst — 
mogelijke verbindtenis te brengen. 

Ter bereiking van dit verheven doel be- 
ftaut er dan ook een kennelijk en zeer ge- 
wenscht verband tusfchen hergeen gevorderd — 
wordt door Jezus en zijne Apostelen en 
onze menfchelijke natuur, ende wetten, 
waarnaar zij werkt. Veel is er, hetwelk 
oppervlakkig fchijnt boven het menfchelijk 
vermogen te gaan, of zoo hoog gevoerd te 
worden, opdat, ten minfte zoo veel kan, 
daaraan voldaan worde: (s) even als de 
Stoïcijnen zelve erkenden, iets meer op te 
leggen dan volvoerd kon worden, opdat de 
gehoorzaamheid aan de eifchen der zedeleer 
zoo veel te vollediger zou zijn. (#) Echter is 
dit în het Stoicisme, als ftelfel wangen 

niet alleen eene onvolkomenheid, maar ook — 


Fb | 


en 


Ide 
wa 


(Cs) Ut medium attingas, fummum pete. 

(4) Seneca de Benef. l. VII. c. oa, 23e 9, Quaedam 
9, Praecipimus ultra modum, ut ad verum et faum 
‚, redeant, Cum dicimus: meminisfe non debet, hoe 
s, volumus @tc: . «« « … Plus imperando, quam prae= 
2 ftari poterat, filentium fuafimus . ,,.e Amplius est | 
s> exigendum, quam (atis est, ut praeftetur, quantum 
»» fatis est,” Conf. etiam Cicero, Or, pro Le Muraena 
C 3le 


„ 


nd ar en si Brrr an rn 


oe 
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js dit, eenmaal bekend zijnde, de gereedfte 
aanleiding om hiermede alle verzuim te ver- 
fchoonen, of tot twijfelingen en onverfchil- 
ligheid over te flaan. Maar het Christendom 
wijst bij zijne eifchen tevens aan, hoe men 
het moet aanleggen om in geen deel van den 
gevorderden pligt, voor zoo veel namelijk 
de ofivolmaaktheid van dezen ftand gedoogt, 
gebrekkelijk te zijn; en deze zijne aanwijzine 
gen loopen niet aan tegen de natuur van den 
mensch , maar zijn met zijn wezen , krachten en 
beftemming alleszins overeenftemmende; men 
onderfcheide flechts behoorlijk tusfchen zin= 


‚ nelijke neiging, en redelijken of zedelijken 


wil, of tusfchen ’t geen Paulus noemt, den 
natuurlijken en den geestelijken mensch. (4) 
Terwijl de voorfchriften van hect Srtoïsch 
ftelfel, voor een gedeelte, ook waarlijk on» 
natuurlijk en onuitvoerlijk waren (v) 


Se. Bs 


Cu) 1Cor. II. 14, 15. verg. Bosveld over dezen 
brief, bl, 170 173. f k 

(») Vid. inter alia loca Senecae Ep, 66. et conf. Cícero 
de Fin, 1. V. c.28. Quaest. Tusc. le IL c‚ 12 et 25, 
et Plutarchus, de Stoïcor, repugn. Opp. Tom. IL 
Pe 1034* Hieruit laat zich dan ook reëds genoeg af. 
leiden, hoe men te denken hebbe over den grooten lof, 
daaraan toegezwaaid, Zeker is dit ftelfel ‘het beste ea 
volledigfte der Oudheid, Billijk mag men echter vra. 
gen, of het te regt door Montesquieu, (om van Zip- 


G 5 fi. 


es 
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S. 16, 


Vergelijking van het Zedelijk  grondbe= 
ginfel van Plato met dat van Jezus 
en de Apostelen. 


« 


Behalve dezen omvang en ftrekking der 
zedeleer zagen de fchranderfte Wijsgeeren 
ook zeer wel in, dat dezelve een grondbe- 


ginfel vorderde, waarop alle verpligting ruste 
te, 
fins, Huet, Gatakerus, Dacier en anderen niet te fpree_ 
ken), zoo zeer verlieven wordt, dat hij van de fecte 
der Stoïcijnen zeggen kan: „, Il n'y en a jamais eu dont 
„> les principes fusfent plus dignes de Phomme et plus 
„, propres à former des gens de bien, que celle des 
„ Stoïciens; et fi je pouvois un moment cesfer de pen= 
„, fer, que je fuis Chrétien, je ne pourrois m'empé- 
„‚ cher de mettre la deftrugtion de la fecte de Zénon au 
„, nombre des malheurs du genre humain” De "Esprit 
des Loix, Liv. XXIV. chap. ro, Tom.l, p.338. Met 
betrekking tot het laatfte moge hij, onder bijgevoeg. — 
de bepaling, gelijk hebben; maar ten aanzien van de ge. 
fchiktheid tot het vormen van deugdzame menfchen, 
op dien lof gaat nog al wat af, wanneer wij op dat © 
uitvoerlijke acht geven, waarvan wij Zoo even melding 
maakten, en hetwelk de Stoïcijn Epictetus zelven deed 
zeggen: ‚‚ Toon mij eens een Stoïcijn, of flechts 
„, eenen, die daaraan het naast bijkomt, Weiger dat 
„ een’ ouden man niet, die zulks nimmer zag.” Dik 


le Tr: . 6. 4 
Ce 1 ; 
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te, en waaruit alle pligten vaortvloeiden (w) 
Wat het eerfte aanbelangt, het grondbe- 
ginfel des betiaans, gelijk men het wel 
pleegt te noemen, of der zedelijkheid zelve, 
zoo iemand der Ouden, dan zeker fchijnc 
Plato hierover het diepst te hebben nage- 
dacht. Dit ftuk is het, ’t welk men chans vrij 
algemeen toeftemt, dat hij ten hoofddeel had 
te behandelen in zijn werk over den Staat, 
of de Republiek. „, Deugd,” zeide hij, 
s> is iets, dat op zichzelve volftrekt goed 
„ is, en den roeftand uitmaakt van de hoog- 
„ fte volkomenheid der ziel.” (x) Uit dien 
hoofde rekende hij de deugd pligt te zijn, 
daar deze volkomene gefteldheid van dat 
geen, waarin het wezen van den menfchelij- 
ken geest gelegen is, den grond uitmaakt 
vau zijne gelukzaligheid. — Dan, om andere 
aanmerkingen voorbij te gaan, welke hier 
zouden te maken zijn, (y) wie ziet niet 
reeds uit de voordragt alleen van dit begin- 
fel, dat, voor zoo ver de beoefenende ze- 
de- 


(Cw) Aldus onderfcheiden wij duidelijkheidshalve, Die 
is het geen men noemt het principium eficiendi et cogno- 
Jeendi. Conf. Ernesti Init. doctr. folid. p. 419. 

Cx) Verg. Zennemanns Syftem der Platon. Philof. 
IV. Th. f. 7e 


(9) Zie van Volkom's Aanmerk, op Garve, ta, pe 
bl. 5e 
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deleer zulk een grondbeginfel van verplig= 


ting behoeft, dat geen, welk Jezus en zijne — 


- Apostelen gelegd hebben, veel beter is? 
Deze ftellen God als opperften wetgever voor, 
In den wil van dezen onzen Schepper en Wel« 


doener is een genoegzame en vaste grond voor — 


alle verpligting. En dus hebben wij maar te 


verftaan, welke de wille Gods zij. (z ) Het 


moge dan zoo zijn, dat dit beginfel niet als 


de eerfte zedelijke grondftelling kan aange- — 


merkt worden : (a) het was ook Jezus noch 


VREE ond 


zijner Apostelen oogmerk zulk eente geven, — 


daar het hen niet om eene wetenfchappelijke 


voordragt, maar om de beoefening der zede- 


leer te doen was, en dan komt het vooral op _ 
het bruikbare aan, Maar dit is juist het ge- « 


val mer dit beginfel. Het kan beter dan eenig 
ander werken op den menfch, en heeft eene 
zeer duidelijke betrekking op gelukzalig- 
heid. (4) Immers het ftelt geen andere be- 


trekking voor, dan die waarin alle menfchen 
van jongs af door de opvoeding komen en _ 


pede 


an 


natuurlijk ftaan, waarin zij ook vervolgens — 
daor _ 


Cz) Rom. XlL. 2. Eph. V. 17. 1 Thesf, IV, 3. 

(a) Garve, bl. 139. volg. Verg. echter Clarisfe, 
Bewijs uit de Zedeleer, bi, 39. in het Haagsch Genoaë: 
fchap 1803. 

(4) Dit erkent Garve zelf t‚a,p. bl, 136, 


| 
| 
| 
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door het leven in eene maatfchappij gehou= 
den worden. Aan den wil eenes meerderen 
ons onderworpen te rekenen, ftrookt zeer 
goed met dat gevoel van af hankelijkheid, aan 
welke wij door duizend dingen gedurig here 
innerd worden; en door de onderwerping, 
waarin wij als kinderen verkeerden en verkee= 
ren moesten, hebben wij al vroeg geleerd de 
betamelijkheid en nuttigheid van een werge= 
vend gezag in te zien. Maar hoe veel meer 
moet het dan betamelijk en nuttig zijn te doen, 
het geen het gebod van den heiligen en goe- 


den God voorfchrijft, die zeker niets willen 


kan, dat, of in zichzelven verkeerd , of in zijne 
ftrekking niet weldadig zou wezen. Daarom 
js dit dan ook geene blinde en onredelijke ge- 
hoorzaamheid, want daar zijn gronden genoeg 
voor, welke ieder mensch, die zijne betrek- 
king tot God erkent, terftond moet gevoelen, 
Terwijl, eindelijk , het niet te verwonderen is, 
dat wij meer zullen hooren naar den goeden 
welbehagenden en volmaakten wil van God, 
dan naar de beste raadgevingen van menfchen, 
eenig en alleen berustende op eenig wijsgee- 
rig grondbeginfel. „De godsdienftige zede= 
» kunde is de eenige, die best gefchikt is om 
» met gemak en vaardigheid te overtuigen ; 
»» omdat zij treft ten zelfden tijde dar zij de 
» gemoederen opklaart; omdat zij fpreekt 

45 VIE 
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5 uit naam van eenen God, en omdat. het. 
s> niet bezwaarlijk, maar zelfs ligt valt eers, 
3, bied inteboezemen voor een Wezen , welks. 
»» verbazende magt zich aan alle kanten zigte 
», baar vertoont aan de oogen der eenvoue — 
3, digen, zoo wel als aan de geoefende vers — 
5 ftanden, zoo wel aan het gezigt der kine _ 
9, deren, als aan dat van volwasfen men= 
2» fchen.” (c) — Doch hiervan meer, wars — 
neer wij in het vervolg van dit beginfel nader, — 
als drangreden, fpreken zullen. (d) 


w 


S. 17, 


Vergelijking van het algemeen Stoïsch 
beginfel of voorfchrift met het en 
Chris 

Ll 

LÁ 


Evenëens is het PR met het grondbee À 
ginfel van kennis, of dien eerften en grooten 
regel, waaruit zich alle onderfcheidene pligten 
laten afleiden. Ook hierop fchijnen de Oue 
den bedacht geweest te zijn. Noch echter def 
oudfte Wijsgeeren, noch die van later dagen, 

on 


Cc) Necker, het wigtige der Godsdienst ee 
I.D. bl. 44. 

Cd) Vergel. intusfchen Steinbart , Glächgeligkeissa. 
dehre, S. 34e 
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noch die van onzen tijd zijn het in de bepa- 
ling van zulk een algemeen beginfel dus ver 
eens geweest, Een zullen het welligt nimmer 
worden. Ook is dit, hoe belangrijk voor de 
befchouwing, van zoo groote aangelegenheid 
niet voor de beoefening, als fommigen mee- 
nen: (e) daarvoor komt het voornamelijk op 
een duidelijk , krachtig en veel omvattend 
voorfchrift aan. — Het beste nu der Ouden 
fchijnt dat der Stoïcijnen geweest te zijn, ge- 


lijk in het gemeen ook hun ftelfel het beste 


was. Bij dit zullen wij ons dus weder alleen 
een weinig bepalen. — Zij wilden dan alle 
pligten afleiden uit hun flokregel: leef vol= 
gens de natuur, dat is te zeggen: vorm u 


paar dien zamenhang en die overeenftemming 
tot één doel, welke er allerwege heerfcht. 


Beftuur uwe handelingen alzoo, dat er tus- 
fchen dezelve en deze orde de volkomenfte 
verbindtenis befta, Volg dus uwe natuurdrif= 
ten op, maar volgens de onveranderlijke voor- 
fchriften der Rede. Want daar de voorwer- 
pen, waarop deze natuurdriften wijzen, van 
zeer ongelijke waarde zijn, moet de Rede 
geëerbiedigd en dat hoogfte goed gezocht - 
worden, hetwelk in redelijk en zedelijk vrij 

te 


Ce) Verg. Feder , über den menschl. willen , V. Buch 
1. Hauptft, $ 34. Th. III, £ 183300, 
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te handelen beftaat, Ter bereiking van dat 
eindoogmerk , dat men eenftemmigheid vers 
krijge in willen en doen van het geen regt en 
goed is, en waardoor alleen de mensch onaf 
hankelijk wordt van al wat buiten hem is „ moe- _ 
ten de onderfcheidene deugden dan ook niet 
als middelen tot gelukzaligheid, maar als regt 
en betamelijk in zichzelven en als behooren= 
de tor het hoofddoel betracht worden; (of, 
gelijk men het thans zou uitdrukken, de Rede 
behandelen niet als middel, maar als doel,) — 
en alles dus, wat daartoe ffrekt of daarop | 
betrekking heeft, is pligt. (f) — Als wijse 
geerig grondvoorfchrift, zoo wel als gronds 
flag van zedelijkheid, heeft dit beginfel zeker 
boven andere, oudere of latere, vele vere 
dienften. Het bevar, namelijk, veel waar- 
heid, (g) maar het is niet aanbevelingswaars 
dig voor het gemeene leven, noch gefchike 
voor den zwakken zinnelijken mensch; (4) ook 
is 


(Ff) Conf. Lipfii Manuduct. ad Phil. Stoie. Disf. 14e 
Tom. IV. p. 714 gg. V. Oosten de Bruijn, in het Stolp. 
Legaat, Zedek. L.D. p. 66 /gq. Garve t,a.p. bl. 79 
80. en Ve Volkom in d2 aanmerk, bl, 93. ; 

(z) Zie Garve, bl. 89. 

(4) Verg. Koopmans over de Zedeleer van Epicurus 
met die van Zeno vergeleken, in de Algemeene Vad. 
Zetteroeff. voor 1811. N. 2. Mengelw. bl 60. 
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is het onduidelijk en kan misduid worden, (£) 
en dus geen algemeen bruikbaar kenbeginfel. 
Een veel bevattelijker, en voor ’s menfchen 
natuur zeer gefchikt algemeen voorfchrift ge. 
ven daarentegen Jezus en de Apostelen in dat 
hoofdbevel : heb „God lief boven al , en uwen 
medemensch als u zelven! Laat het dan al 
weder zoo zijn, dat dit, wijsgeerig befchouwd, 
het allereerfte grondbeginfel van kennis niet 
zijn kan, Jezus had ook niet ten oogmerk, 


_om,zoo min als een grondbeginfel van beftaan, 


| 
| 


zoo ook een van kennis voor de zedeleer te 
leggen. Het is toch een zeer duidelijke re- 
gel, en welke in hare betamelijkheid en bee 
langrijkheid door een iegelijk terftond kan bee 
grepen worden, En zijn deze eigenfchappen 


dan niet veel voortreffelijker, dan die is, dac 


een beginfel geene verdere bovennatuurkun- 
dige onderzoekingen zou toelaten? (k ) Daar 
kan ook geen regel zijn, die alle deelen van 

one 


(Cé) Hoezeer toch de dubbelzinnigheid , die er ín 
gelegen is, zich, fchoon niet dan met kunst, laat weg= 


nemen, (Garve en van Volkom, t.a. p. bl. 8891), de 
_gefchiedenis leert toch, dat dit grondbeginfel door de 


Stoicynen zelven onderfcheiden verftaan is, °t geen gea 
brek aan duidelijkheid bewijst. Conf, Lipfius ll. en 
Rapin, Reflexions sur la Morale s. 5. Ocuvres Te Ile 


| Pp. 369. 


(4) Verg. Clarisft t‚a p. bl. Co 64 
H 
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onzen geheelen pligt meer in zich bevat, dan — 
alles te willen en te doen, ’t geen men weet 
Gode behagelijk en anderen nutig te zijn — 
In het bijzonder blijkt het bij eene nadere bee 
fchouwing, dat dit voorfchrift van liefde het > 
beste middel is om ons geheel vermogen 
van werken op te wekken en te verfterken 
om de aanwending en het gebruik onzer krach= 
ten gemakkelijker te maken en uît te brei- 
den, — om onzen geest het levendigst gevoel 
te verfchaffen van zijne voortreffelijkheid, — 
en om elke vreemde volkomenheid zich op 
de beste wijze ten nutte te maken, — terwijl 
de waarneming van dit gebod in het allerf= 
naauwst verband ftaat met het geluk der maate 
fchappij, waarin wij leven, ja, van het geheel — 
menfchelijk geflacht. (#) Terwijl ik eindelijk 
alleen nog opmerke, dat door het vorderen — 
van liefde jegens God boven alles, ook alle 
andere pligtsbetrachtingen in verband gebragt 
worden tot God, en dus ook de minst fchij= 
nende verpligtingen belangrijker en verhevee 
ner gemaakt, ja, als onlosmakelijke verpligtins 
gen voorgefteld worden; als mede ‚ dat in di En 
voorfchrift het zoo noodig en gewenscht vera 
band tusfchen ’t geen wij God en onzen mes 
- de- Î 

C 2) Deze ftukken zijn in het licht gefteld door Re fie 
hard, Moral S, 1°g= 194. Th. Ik. G 137 folge 
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_demensch fchuldig zijn, zeer kennelijk aan- 
gewezen wordt. ( ) 


S. 18. 


De Zedeleer der oude Wijsgeeren en die van 
Jezus en de Apostelen tegen over elkan- 
der gehouden, omtrent fommige pliz- 
ten jegens God, als: het Gebed, de 
Dankbaarheid en den-Eed. 


Alles, wat wij dus ver betrekkelijk den aard 
en omvang, de ftrekking en de beginfels der 
godsdienst- en deugdberrachting overwogen, 
wijst reeds op eene volkomenheid en zuiver- 
heid van het Christelijk ftelfel, welke wij bij 
die der Wijsgeeren niet aancreffen: duidelijs 
ker echter en vollediger zal zulks nog blijken, 
wanneer wij nu „na dit algemeene , overgaan om 

in het bijzonder tegen elkander te vergelijken 
het goede, dat wij bij hen vinden nopens de- 
ze en gene onderfcheidene pligten, met het 
geen Jezus en de Apostelen daarvan geleerd 
‚ hebben. En hier zullen wij dan de gewone 
‚ onderfcheiding van pligten, jegens God, ons 
| zel. 


| Cen) Matthe XXII. 3740. Jac. I, 26, 27. 1 Joh. 
‚ IV, 20, — Verg. bij deze S. Reinhard, Plan des 
| Stifters u. Gw. f, Toomlil. 


H se 
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zelven en den naasten, volgen, Van elks 
echter flechts eenige. i 
Wanneer wij dan het goede opzoeken, het 
welk wij bij de Wijsgeeren vóór en na Chrise_ 
tus vinden, nopens het geen wij aan God vers 
-fehüldigd zijn, zoo kunnen wij beginnen met 
op te merken, dat zij het Gebed hebben aam 
gemerkt als een deel hunner godsdienftige 
verpligtingen. Zeer onderfcheiden en mes 
nigvuldig waren toch niet alleen de gelegen= 
heden, bij welke men de Goden eerde door gee 
beden en dankzeggingen, bij den openlijken 
eerdienst; (7) maar ook zegt Plato (n*), 
en keurt dit goed, dat alle zedige Heidenen” 


roepen. — Doch in het bijzonder verdient 
het onze opmerking, dat zij. ook zeer te regt 


bidden, daar wij, wegens het gebrekkige van 
ons doorzigt, en het onzekere van al het on= 
dermaanfche, zoo zelden weten, wat waarlijk 


(2) Pfanner heeft hiervan eere breede lijst opzeg ä 
ven cap. XVI. $ 5 14e 
(2*) In Zimaeo pe 52e 
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gendeel voege, onbepaalde bede om het goede 
tot God op te zenden, in vertrouwen op zij- 
ne wijsheid en liefde, Niet alleen voeden 
wij, aan zinnelijkheid en ondeugd overgegee 
ven menfchen, zeer dikwijls onbetamende 
wenfchen, over welke wij ons naderhand 
fchamen moeten, en die wij niet hardop zou- 
den durven wenfchen; (0) maar ook ten aan- 
zien van dingen, welke in zichzelven fchul- 
deloos zijn, en in zoo ver door ons begeerd 
mogen worden, weten wij echter nier, of zij 
ons nuttig, dan wel fchadelijk zullen zijn, 
„ Schijnt het u niet toe,” lezen wij bij P/a- 
zo, (p) » dat er eene groote voorzigtigheid 
„ noodig is, zal men zich hierin niet bedrie- 
z gen, daar het grooter deel der menfchen 
in het denkbeeld, van iets goeds te begece- 
2» ren, zich waarlijk dikwijls het kwade 
>, wenscht?” Dit wordt daar zeer goed be- 
redeneerd, en met gepaste voorbeëlden opge- 
helderd, En op eene andere plaats (q) geeft 
hij deze wijze vermaning, dat wij noch bid- 
den, 


Co) Seneca, de Benef: l, VL, c. 38. „Se qu'squs 
| confW'at, et in fecretum pectoris fui recedat et in(pí- 
s Clat, quid tacitus optaverit; quam multa (unt vota, 
| » quae etiam fibi fateri pudet: quam pauca, quze facerg 
| 9» Coram teste pos{imus” 

\_ _€p) In Aleibiad, 1. II. p. 42. 

| €21) De Legge le III, p‚ 539. 
| H 3 


| 


| 
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den, noch pogingen in het werk ftellen moes ô 
ten, dat zich naar onzen wil alles fchikke, — 
Gelijk dan ook van zijn’ wijzen leermeester 
verhaald wordt, (+) dat zijne gebeden zeer ĳ 
eenvoudig waren. „ Hij verzocht de Goden 
» hem te vergunnen, het geen voor hem nuts 
>» tig was te verkrijgen , overtuigd, dat zij, 
veel beter dan wij, onze ware voordeelen 
kennen, Van de Goden, goud, zilver, of 
de hoogfte magt te bidden, dit was, vol= 
gens zijn gevoelen, als of men hen bad om 
met dobbelfteenen te fpelen, te ftrijden, 
of andere foortgelijke zaken, waarvan de 
uitkomst onzeker is.” En zoo ook vere 
maant Seneca, om het noodige te bidden, 
geene verbodene wenfchen te koesteren, en 
zoo te fpreken tot God, als of de menfche 
het hoorden. (s) Ins- 


Cr) Xenophe bel. lele Colón 

Cs) Zp. Io. , Roga bonam mentem, bonam vale ' 
»» tudinem animi, deinde corporis. Quidni tu ista v 
» faepe facias? Audacter Deum roga, nil illum de aliee 
„> NO FOSALUIUS « ‚ « e Tunc fcito, te esfe omnibus c 
„> piditatibus folutum cum eo perveneris, ut nihil Deun 
>» TOges, nifi quod rogare posfis palam, Nunc enim 
se quanta dementia est hominum? turpisfima vota Dis 
, infufurrant: fi quis admoverit aurem , conticefcent, 
» Et quod fcire hominem nolunt, Deo narrant, Vide 
»s ergo, ne hoc praecipi falubriter posfit: fic vive cum — 
s> hominibus, tanquam Deus videat, fic loqucre con 
»> Deo, tanquam homines audiant.” 
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Insgelijks begrepen zij te regt, dart in ram- 
pen en ongelegenheden enkel bidden niet vol- 
deed, of beraamde, zoo lang menfchelijke 
poging nog iets vermogt, maar daarmede be- 
hoorde gepaard te gaan. Want zoo zegt er- 
gens Plutarchus in zijne verhandeling over 
het bijgeloof : „ wanneer de {tuurman het on- 
9 Weder ziet opkomen en aangroeijen, dan 
» wenscht hij wel om behouden te blijven, 
„> en roept de Goden als Behoeders aan, 
s, maar echter tegelijker tijd houdt hij het roer 
» en ftrijkt de fpriec.”’ 

En wat nu leeren ons Jezus en zijne Apose 
telen van het bidden? — Dat men niet met 
veelheid van woorden, als of men daarom te 
eer verhoord zou-worden, maar met vertrou- 
wen en zonder twijfelen aan Gods verklaarde 
magt, wijsheid en liefde in Christus bidden 
moet; dat men hierin moet aanhouden ; dat 
men met kinderlijke eenvoudigheid, opregt- 
heid en eerbied tot hem mert alle zijne nooden 
en betamende wenfchen komen moet; doch 
ook in overgegevenheid aan zijnen wil. (#) — 
In het bijzonder worden wij verzekerd, dat 
God het gebed verhoort, fchoon daarom niet 


iedere bede of wensch, hoewel wij onze be- 
geers 


C2) Matth, VI. 7. Jac.1, 6. Co, LEL 17. Luc, 
XVIII. ze Eph, Vl, 18. Matth, XXVL 39, 
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geerten in alles door bidden en fmeeken bij À 
God mogen brengen; zonder ons daardoor 
echter tor lijdelijk afwachten en werkeloosheid 
te laten vervoeren, daar wij integendeel bidden — 
en werken behooren zamen te voegen. (4) 
Het gebed ftaat met de leer eener bijzon= 
dere Voorzienigheid in een zeer naauw ver- 
band. Hebben wij nu boven gezien, dat ook 
de beste Wijsgeeren hierover geene vaste — 
denkbeelden hadden, het fpreekt dan van 
zelf, dat zij die ook over het gebed niet heb- ä 
ben kunnen hebben. Wij vinden ook inders 
daad meer verkeerds dan goeds te dezen 
aanzien bij hen, inzonderheid bij de Stoïcije 
nen. Daar men aan het beftuur der Goddelijke 
Voorzienigheid {ommige dingen onttrok (»), 
als, dat een mensch wijs of deugdzaam werd, 
daar kon men ook omtrent die zaken niet tot 
God bidden. , Wat vermoeit gij de Goden, 
„, met uw bidden,” vraagt daarom Seneca 
„, maak u zelf gelukkig. Welke dwaasheid 
», te bidden wat gij van u zelven verkrijgen. 
» kunt, Hef dus daarom geene handen ten 
he- 

Î 

Cu) Matth. VIT. zt. Hebr IV. 16. 1 Joh. Ille 
era Phil. IV. 6. Matth. XXVI. ar. Phil, Il, 12 


Verg. Stolz, Geist der Sittenlehre Fefu, C. 117. ffe d 
Cv ) Zie boven bl.75 , ende aanteek. (&) aldaare Á 
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„> hemel op.” (wy) En die, let wel, in het 
zelfde verband, waarin hij beweert, dat er in 
elk braaf mensch eene of andere Godheid 
woont, en dat niemand goed wordt zonder 
een God. 

Inzonderheid is dat eene voortreffelijkheid 
van Jezus en der Apostelen onderrigt , dat zij 
leeren te bidden met vertrouwen op, en toc- 
zegging van verhooring. Dat deden en kon. 
den de Wijsgeeren niet doen. Zij bleven al- 
tijd in het onzekere, en dit kon niet aanmoe- 
digen tot bidden, Zulk eene toezegging ech- 
ter geeft eerst regt klem aan de vermaning tot 
bidden, en maakt het tot iets meer dan een 
zedelijk hulpmiddel. — Of zou dit eene ze- 
delooze en onverftandige leer, zou het der 
hooge Godheid onwaardig zijn, het bidden van 
zijn fchepfel te hooren, en op dat bidden 
verhooring te fchenken? Maar is het dan ce- 
nen vader (en als zoodanigen leert ons het 
Evangelie God kennen ) onwaardig, wanneer 
hij zekere betooningen van liefde verbindt gan 

Zee 


| Cw) Ep. 31. », Quid votis opus est? Fac te ipfe fe. 
licem!” Et Ep.4r. „, Quam ftultum est optare, 
» cum posfis a te impetrere, Non funt ad ccelum ele- 
| » Vandae manus,” — Zoo ook Horatius, Epp. |. Te 
‚Ep. 18 vorrr, sro, Conf, Buddaei, Analecta Hist. 
id lof. Pe 145 
| d 5 


| 
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zekere hoedanigheden, die hij te regt in zijne 
kinderen mag eifchen? En al blijft er ons 
ten laatften duisterheid over, hoe zulke vers 
hooring in verband fta met die natuurwetten, 
naar welke alles beftuurd wordt, duisterheid 
is nog geene tegenftrijdigheid of bewijs vat 
valschheid, vooral wanneer het Gods wegen 
betreft, die zoo veel hooger dan de onze 
ja onnafpeurlijk zijn. Ca) Î 
Een andere pligt jegens God is de dan 
baarheid, Hiervan vinden wij in het bizons 
der bij Seneca. Na aangewezen te hebben, 
dat de Goden vele weldadigheid aan dem 
mensch bewijzen, en deze hun daarvoor danke 
zegging fchuldig is, zegt hij: „ vraagt ies 
mand, waardoor zal ik die hooge Goden, 
die Heeren van alles zijn, dank bewijzen? 
»» Dit is gemakkelijk te doen: zijt gij gierig, 
» het behoeft u niets te kosten; zijt gij traag 
»» Er is geene moeite aan vast: op het zelfd e 
‚, oogenblik, waarop gij verpligt zijt, kur 5 
gij effen rekening maken, want hij, die 
s> eene weldaad gaarne en gewillig ontvangt, 
«> geeft ze daardoor te rug.” (9) Te regt 
Zee 


2 


Cx) Verg. Snell, Materialien für alle theile der 
Amtsführung eines Predigers , I, Th. IV. Heft. g.abe 
handl. 


Cy) De Benef. 1.II, e.30v 5) Quando fuperiotie 
„, bus 
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zeker leerde hij, dat Gode dankbaarheid toee 
kwam. Maar welk eene ellendige dankbaar- 
heid is deze, die daarin gelegen is, dat men 
met een goed hart aanneemt ? Vergeldt men 
zoo Gods weldadigheid ? Jezus en zijne Apos- 
telen vorderen ook dankbaarheid in alles: (z) 
maar hoe willen zij die betoond hebben? 
Door liefde en gehoorzaamheid, Daarin is de 
liefde tot God gelegen, dat wij zijne geboden 
bewaren, dat wij hem welbehagelijk dienen 
met eerbiediging en godvruchtigheid, en in 
alles met een oog op God en tot zijne eer 
werkzaam zijn. (@) 
Weder een andere pligt jegens God is 
het ontzag, de eerbied en vrees, welke hem 
toekomt. En hieronder brengt men in de 
ftelfels der Zedekunde dan ook gewoonlijk 
den pligt om den Zed heilig te houden, en 
zich voor valsch zweeren te wachten. P/4- 
fo (4) zegt daarvan zeer wel: „ Niemand 
» liege of bedriege bij het aanroepen der 
| 2) Go- 


| bus dominisque rerum omnium gratiam referam? Res 
ss ferre facile est. Si avarus es, fine impendio: fi iners, 
pn fine opera, Eodem quidem momento, quo obligatus 
2 ES, fi vis, cum quolibet paria fecisti ; quoniam, qui 
s libenter beneficium accepit , reddidit.” 

(Cz) Col. KIT, 155. Eph V.eo, 1 Thesf. V. 18, 
j C@) rJoh. V.3. Hebr. XII, 08, 2 Cor. X. 31. 
C4) De Legg. l, XL p. 676, 
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Goden, of verkeere iets door zijne woor 
„, den of daden, ten zij hij bij hen wil 
5, gehaat zijn. Want hem haten zij, die vale 
> fchelijk zweerende , daardoor toont hen 
s gering te achten.” — Zoo ook leert Cices 
ro, dat de Eed een verbindende kracht heeft, 
alzoo die eene godsdienftige verzekering is, 
en dat ’ geen men, God als getuige aan= 
roepende , belooft , gehouden moet wors 
den. (c) — Maar waar geven deze of ane 
dere Wijsgeeren der oudheid zulke lesfen, 
als Jezus en zijne Apostelen te dezen aan= 
zien doen, die, wierden zij gehouden, den 
Eed geheel overtollig zouden maken. Zij 
toonen toch niet alleen eerbied voor den Ee 

en bedreigen ftraf op den Meinéed, (d 

maar ook vorderen zij eene opregtheid al 

der duiven. Eens Christens lippen mogen 
geen bedrog fpreken, alle leugen moet afger 
legd, met alle bedrog en geveinsdheid, e 
een iegelijk moet de waarheid fpreken met 
zijnen naasten. Ja, zoo veel eerbied voor 
eenen alwetenden en heiligen God, en zoo 


veel 


Ce) De Ofsciis HI, c.29. 3, Est enim jusjurandum 
2» Affirmatio religiofa: quod autem aflismate, quafi Deo 
»‚ teste , promiferis, id tenendum est” — Alia loca ' 
dabit Grotius, ae Vert. 1. le 

(d) Hebr. VL 16, 17, 1Tim.l, 9, Io 


e 
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veel waarheidsliefde en opregtheid moet er 
in hem plaats hebben, dat hij altijd op zijn 
woord kan geloofd worden. (e) 
Voorts, wat betreft dien voornamen pligt 
van het vertrouwen op God, waarvan Jezus 
en zijne Apostelen zoo veel zielverheffends 
en -vertroostends gezegd hebben , daarvan 
vindt men bij de Heidenfche Wijsgeeren , zoo 
veel ik weet, niet anders, dan hetgeen wij 
reeds boven bij hect gebruik van de leer der 
Voorzienigheid overwogen hebben. Terwijl 
wij eindelijk, zoo veel ik mij althans herin- 
neren kan, niets bij hen vinden van die zoo 
betamelijke als beminnelijke ootmoedigheid, 
op welke in het Christelijke Zedeftelfel veel- 
vuldig aangedrongen word: (f) 


S. 19. 


Ce) Matth. X. 16, 1 Petr. III. toe Eph, IV. 25. 
| t Betr, II. 1. Matth. V. 37. Jac. V. 12. 
__({) Bij de Stoïcijnen integendeel treffen wij eene 
verregaande hooggevoeligheid aan. Of wat is het an-« 
ders, als, bij voorbeeld, Seneca zegt: „, Bonus tem. 
‚ > pore tantum a Deo differt.” — „, Ferte fortiter: hoc 
| est, quo Deum antecedatis; ille extra patientiam ma- 
n lorum est, vos fupra patientiam.” — „, Est aliquid , 
\ » quo fapiens antecedat Deum: ille naturae beneficid, 


| ‚non fuo fapiens est. Ecce res magaa, habere imbe- 
| 
| 


Ì 
E 
Ì 


js Cillitatem hominis, fecuritatem Dei” De Prov, Ce Ie 
et 6, et Ep. 53. Wie denkt hierbij miet aan Petrús 
‚ vermaning: „ Zijt met de ootmoedigheid bekleed, want 

» God wederftaat de hovaardigeu , maar de nederigen geeft 
| » Hij 


| 


| 
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De Zedeleer der Oude Wijsgteren en die 
van Jezus en de Apostelen tegen over — 
elkander, gehouden, omtrent fommige — 

plisten jegens ons zelven, als: de 
achting voor, de ftrijd met zich- | 
zelven , de denk- en handel- 
wijze omtrent rijkdommen, | 
wellusten en vermaken, en B | 


de zelfsbehoudenis. 


bál 

d 

ki 

Een weinig uitvoeriger dan omtrent de plig- 
ten jegens God, zijn de oude Wijzen omtren 
die jegens ons zelven en anderen. Vele 
deelten echter ook van deze pligten zijn d 
hen overgeflagen , althans niet opzettelij 
behandeld. Bij die bijzonderheden, omtrent 
welke iets goeds bij hen voorkomt, kunne 
wij dus, en moeten wij ons ook alleen 
palen. Terwijl wij ons, ter vermijding 
onnoodige uitvoerigheid, ons flechts bij 


‚ Hij zijne genade.” Hoe veel beminnelijker is ook hét | 
„» gezegde van Paulus: ‚, Door de genade Gods ben ik, 
„ dat ik ben,” en hoe veel waarachtiger zijne herinnering: 
„, Wat hebt gij, dat gij niet hebt ontvangen, en‚ ZOO. 
s> gij het ontvangen Ren wat roemt gij, als of gij het 
s» niet ontvangen hadt.’’ 


hs 
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nige , maar belangrijke en beflisfende getui- 
genisfen bepalen zullen. 

Een der eerfte pligten dan van dn mensch 
jegens zichzelven is, dat hij achting hebbe 
voor zijn wezen, daar dit op zijn zedelijk ge- 
drag den groatften invloed heeft. — Voortref- 
felijk is dus de vermaning: „, Doe nimmer 
ss iets fchandelijks, noch met eenen anderen, 
s, noch met u zelven, maar voor alle din- 
„, gen heb eerbied voor u zelven.” (2) — 
Doch is die, welke Paulus geeft, minder: 
sj, Verheerlijk God in uwen geest niet alleen, 
3, maar ook in uw ligchaam, want die is een 
z, tempel des Heiligen Geestes, die in u 
3, woont; ” of wordt ze voortreffelijker door 
de bijvoeging der krachtigfte drangreden: 
5 Want gĳ zijt gekocht voor een duren 
» bloedprijs, en behoort nu niet meer u zel. 
s ven, maar geheel met ligchaam en ziel 
„ Gode toe?” (4) 
| _ Zal men ondertusfchen zichzelven waarlijk 
‚zulk eene achting toedragen, er wordt ten be- 
‚wijze daarvan een zelfjfrijd gevorderd, waar= 
(door men, fchoon de neiging vleit en de 
(hartstogt woedt , meester blijft van zich- 
(zelven. „> Dat is toch de beste en grootfte 


! over= 


| 
| Cz) Hierocles, Aur. carm. Pythage Vo Ile 
(2) 1 Cor, VL 20. 

Ì 


ĳ 
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„ overwinning, dat iemand zichzelven overs 
> wint, en dat de flechefte en fchandelijke 
5 fte nederlaag, — van Zichzelven overwone 
3 nen ‘te worden”. (é) — „ Neigingen en 
driften in te volgen-maakt den mensch 
tot een flaaf der zonde en benevelen 
„ licht zijner rede, — Ja ook brengen gij 
„ zijn ligchaam in wanorde, en daarom moêt 
„ er beftuur over dezelve gehouden en toe: 
»s gezien worden, dat mien niets doe door 
„ drift vervoerd; maar de bedachtzaamheid 
„ over ons de wacht houde,” (&) À 
naardien dit alles geen zoo haast gedaan als 
begonnen werk is, maar tijd en oefening 
vordert, zoo moet men hierin ook ftandvas. 
tig volhouden. „, Daarin moet men zieh 


23 


Cé) Plato, de Legge 1, IE, pe 520. ‘ 

(#) Seneca, de Ira, \I. c.9. „ Áffectús quidën 
„, tam mali ministri , quam duces funt,” — Cap, 10 
„ Definit quïdquam ratio poste, fi nihil potest fine af 
„» fectu, et incipit par illi fimilisque esfe. ... . Mo 
„, dicus affectus nihil aliud , quam melum modicum € 


„> appêtitus rationi obediant , eamque neque praecù 
„> rant, nec propter pigritiam aut ignaviam deferant 
ss fintque tranquilli ,„ atque omni perturbatione animi | 
3) Careant „«.« « Ex quibus illud intelligitur, appetitus 
9, omnes contrahencos fedandosque, excitandamque 
‚ animadverfionem et diligentiam, ut ne quid temere 
2» ac fortuito, inconfiderate, negligenterque agamuss” 


in pe STELSELS per WIJSGEEREN. 129 


„‚ elken dag verfterken, tot dat men kan en 
„, doet, wat men wil en wenscht, zoo veel 
„ te eer en meer geniet men de vrucht van 
„, een verbeterd en bezadigd gemoed.” (/) — 
Jezus en zijne Apostelen ftellen de beoefe- 
ning van deugd en godsvrucht, het bedwang 
van zinnelijkheid en lusten en de overwinning 
der hartstogten ook niet flechts in het alge- 
meen voor, als des menfchen duren pligt en 
‚groot belang, daar zij fpreken van een krui- 
figen van het vleesch met deszelfs begeer- 
lijkheden, een bedwingen van het ligchaam 
en het brengen tot dienstbaarheid, daar wij 
anders ligtelijk dienstknechten der zonde wor 
den; maar voeren dit zelfs zoo hoog, dar zij 
ook eene gehele verloochening van zichzelven, 
en het opofferen van *t geen ons het aller- 
liefst en dierbaarst is , ter zake der deugd, 
begeeren. (x) En dat niet, om dat zij eene 
Mk duis- 
(4) Senecae Ep. 16, „ Hoc, quod liquet, firman- 
\ ss dum et altius  quotidiana meditatione figendum est, 
„> Plas operis est in eo, ut propofita cuftodias, 
‚2 quam ur honesta proponas, Perfeverandum est et as 
| fiduo ftudio robur addendum, donec bona mens it, 
| „, quod bona voluntas est” Et Ep. 4, „ Perfevera, 
s ut coepisti, et, quantum potes, propera, quo diutius 
» frui emendato animo, et compofito posfis.”’ 

(Can) Gal. V. 24. Rom, VIII, 13. Col, III. 5, 


1 Cor. IX, 27, Joh. VIIL, 34. Matth, XVI, 24. XVIII, 
| 8, 9. 5 e 
Ì 
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duistere ‚ zwaarmoedige zedeleer voorfton= 
den, waardoor het verftand bedwelmd en de 
inborst gemelijk wordt, zoo dat deze voor- 
fchriften gelijk zouden ftaan met de zoo- 
genaamde Monniken-deugden; (#) maar za 
ken zijn dirt, voor den zinnelijken mensch 
van het hoogfte aanbelang , en beftaanbaar 
niet flechts met, maar zelfs gevorderd wor 
dende door de ware zelfsliefde, Vordert tocht 
welëens het behoud van het tijdelijk leven, 
dat wij ons de pijnlijkfte kunstbewerking, 
de fmartendfte afzetting van ledematen ge= 
troosten moeten, en hebben wij dat ook daar 
voor over, hoe veel meer is het foms noodig 
en moeten wij het er voor over hebben, © n 
onze lieffte lusten en verleidendfte bege 
lijkheden te onderwerpen , het koste 
het wil, aan Rede en Godsdierist,. — Evens 
eens leerden zij, dat deze ftrijd mert volft 
digheid moet worden volgehouden ,en dat me 
in de aflegging van alle kwaad, en in het zc 
eigen maken van alle deugd , gedurig aan, 
zichzelven oefenen en toenemen moet, daar 
wij dan eerst te zijner tijd zullen maaijen, zo0 
wij niet verflappen, en vruchtdragende zijn it 
alle goed werk. (6) Bij- | 


(a) Gelijk Hume wil, Enguirg concerning the prit= | 
egiples of Moral, p‚ 174e | 
Ce) Luc. XIII, 24, Gal, VI, 7e Col, Ie geile | 


inpe STELSELS per WIJSGEEREN. 31 


Bijzonder zijn er, daar de uiterlijke voor- 
werpen op ons met zulke groote kracht wers 
ken en wij zoo zinnelijk zijn, twee dingen, 
omtrent welke wij een bedachtzaam beftuur 
van nooden hebben, zullen zij niet tot ons 
geheel verderf op het laatst over ons heere 
fchen. En dat zijn de begeerte tot rijkdom- 
men, en de trek tot wellust en vermaak. 

Omtrent de begeerte en het gebruik der 


rijkdommen heeft Cicero, onder anderen, 
_ deze aanmerking; dat niets zoo kleingees- 


„ tig en laag is, dan het geld te beminnen; 
„, niets zoo edel en groot, dan het te verach= 
3, ten, als men het niet heeft, en het cot 
3, milddadigheid te gebruiken wanneer men 
>, het heeft”’ (p) — Krachtiger echter en 
meer in het hart dringende zijn vermaningen 
als deze: „ Vergadert u geene fchatten op de 
„, aarde, daar ze de mot en de roest ver- 
„ derft, en daar de dieven doorgraven en 
‚ fteelen. — Die rijk willen worden, vallen 
„in verzoeking en in den ftrik en in vele 
„> dwaze en fchadelijke begeerlijkheden, wel- 

» ke 


Cp) De Of. LI. c. 20. 3 Nihil est tam angusti 
s» Animi, tamque parvi, quam amare divitias; nihil ho 
s Hestius , maghificentiusque , quam pecuniam con- 
s temnere, fi non ad fi habeas, ad beneficentiam 
» liberalitatemque conferre.”” 5 

2 
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„, ke de menfchen doen verzinken in verderf 
>> En ondergang. Want de geldgierigheid. 
„ is een wortel van alle kwaad. -— Den rij- 
„ ken in deze tegenwoordige wereld beveelt „ 
» dat zij niet hoogmoedig zijn, noch hunne 
„ hoop ftellen op de ongeftadigheid des rijk= 
s, doms, maar op den levendigen God, die 
„, ons alle dingen rijkelijk verleent om te 
> genieten. Uw wandel zij dan zonder geld- — 
gierigheid, en zijt vergenoegd met het te- 
sn genwoordige.”’.( 4) À 
Wat bertreft een loven van wellust en vers 
maak, „ Niets is den mensch onwaardiger, — 
> dan weelde en wellust, vooral, wanneer > 
»» Zij met onmatigheid genoten wordt, a | 
> lijk alle overmaat verachtelijk, en alle 
> matigheid betamelijk is. Verderfelijker 
…‚ pest is er in de natuur voor den mensch 
>> niet dan de wellust.” (r) „ Zij is ook 


al- 


Ca) Matth. VL, 19, 1Tim. VL. 9, To, 17. Hebr 
RAT HE 
(r) Cicero, de Of. 1. IT. C.30e „> Ex quo intelligi 
„> tur, corporis voluptatem non fatis esfe dignam homie 
„ nis praeftantia, eamque contemni et rejici oporteres 
» fin fit quispiam, qui aliquid tribuat voluptati, dille 
„ genter ei tenendum esfe modum ejus fruendae. Ita 
» que victus cultusque corporis ad valetudinem referatie 
» tur et ad vires, non ad voluptatem. Atque etiam, 
» fi confiderare vo!umus, quae fit in natura excellentia 
„ 


ee 
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„4 altijd kort van duur, en, mert volle teugen 
_» genoten, verwekt zij walging en is haar 
» Einde berouw of fchaamte.” (s) — Jezus 
en de Apostelen waarfchuwen daarvoor niet 
flechts insgelijks „en wel zoo ,dar zij zich fteeds 
gelijk blijven, daar ook de beste Wijsgeeren 
wel eens in dezen al te toegevend waren; (2) 
maar ook wijzen zij de juiste maat aan van 
zinnelijk genot. Zij veroorloven vrolijkheid 
‚des harten, willen, dar alles goeds mer dank» 
zegging genomen worde, en dat de wereld 
gebruike, maar niet misbruikt zal worden, 
hetwelk men dan doet, wanneer men zijn 
buik tot zijn God maakt, zijne eer in zijne 
fchande ftelt, en niets dan aardfche dingen 
bedenkt, Daarom moeten dan ook Christe- 
gen zich onthouden van de vleefchelijke be- 
geer- 


| 

| 

„ &t dignitas , intelligemus, quam fit turpe difluere luxu- 
| ss ria et delicate ac molliter vivere; quamque honestum 
| ssparce , continenter , fevere, fobrie.” — Conf 
| Etiam de Senectute, C. 12. 

Cs) Seneca, De Benef. LVIL e.a. „, Voluptas 
sg fragilis est et brevis; fastidie objectz; quo avidius 
|» haufta est, citius in contrarium recidens, cujus fub- 
„ inde necesfe est aut poeniteat, aut pudear In qua nie 
| ‚> bil èst aut magnificum , zut quod naturam hominis, D'is 
\s» proximi, deceat. Res humilis, membrorum turpium 
5 ac vilium ministerio veniens, exitu foeda,” — Conf, 
quoque De vita beata, c. 5. 

(£) Verg. op bl. 93, 99, de aanteek. (é) ‚, op hee laars, 


Ï 3 
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134 L. VALK, over ner GOEDE 


geerlijkheden , ja, welke onreinheid ook , 

mag zelfs onder hen niet genaamd wore 
den. (4) 
Nog flechts van éénen duren pligt jegens 
ons zelven , zal ik fpreken, de zorg, name= 
lijk, voor het behoud van ons leven, — Bij — 
fommigen der oude Wijsgeeren vinden wij 
het dan ook als ongeoorloofd voorgefteld, | 

om een einde aan zijn leven te maken. Van 
Pythagoras meldt Cicero, (v) dat hij vere 
bood, om zonder bevel van den veldheer, 
dat is van God, zijn levenspost te verlaten. : 

„En zoo fchijnt Socrates er ook over gedacht 
te hebben. „, Waarom,” vraagt Cebes hem, | 
s, is het flecht, zichzelven om te brengen, _ 

„, daar het beter kan wezen dood te zijn, 
>, dan te leven?” „Dit fchijnt wel zoo,” 
antwoordt Socrates , „, echter is hiervoor 
„ mogelijk goede reden. Wij allen toch zijn _ 
> als in zekere bewaring door God gefteld, 
» waaruit het niet betaamt te ontloopets 

„, En zoudt gij zelf, wanneer een uwer flas 
„ven zich had omgebragt, zonder dat gij 
5 getoond had, dat dit uw wil ware, over 
„> hem niet onvoldaan zijn, en hem, als gij 
» konder, 


E 


Cu) Hand. XIV. 17. 1 Tim, IV. 4. 1Cor, Vil de 
Phil, IL. 19. Petr. IJ. 11, Eph. V. 3e 
(Cv) De Senestute c. 20. 
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„> kondet, daarvoor firaffen?” (w) — Zoo 
ook Cicero. Het is Gods verbod van hier te 
»» gaan zonder zijn bevel. Maar wanneer God 
s, zelf eene billijke aanleiding daartoe geeft, 
» dan voorwaar zal een wijs mensch gaarne 
», deze plaats van droefheid en duisternis vere 
2» Wisfelen, voor de woningen des lichts, 
2» zonder dat hij echter als ftrijdig met de 
» wetten uit zijne gevangenis breekt, maar 
2 wanneer God hem wenk: , gaat hij , gelijk een 
z, gevangene, die van de overheid ontflagen 
» wordt, vrij uit.” (x) Aristoteles wilde 
zelfs de zulken, welke de hand aan hun 
eigen leven floegen, openbaar en fchandelijk 


ge- 


Cw) Plato in Phaedone, p. 377. 
Ca) Twse, Quaest, l,l C. 30. 3 Vetat enim domie 


„, nans ille in nobis Deus, injusfu hinc nos fuo demi 


„, grate: cum vero caufam justam Deus ipfe dederit, 
2» uE tunc Socrati, nunc Catoné, faepe multis, nec il- 
„‚ le, medius fidius, vir fapiens, laetus ex his tenebris 
„… in lucem illam excesferit; nec tamen ille víncula car- 
9» ceris ruperit, leges enim vetant, fed tanquam a magí- 
‚ ftratu , aut ab aliqua potestate legitima, fic a Deo 
» evocatus atque emisfus exierit” — Eene dergelijke 
plaats, op dezelfde wijze aangedrongen, vindt men in 
Somnio Scipion. C. 3. Gelijk hij echter in de aangee 
voerde plaatfen niet onduidelijk te kennen geeft, dat er 
gevallen zijn, waarin men onzondig zich van het leven 
ontdoen kan, zoo verklaart hij zich daarvoor volkoe 
men, de Fin, 1, II, c, 18. et Zusc. Quaest, 1, Ve C. 49 
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geftraft hebben. ( 3) — Dan, om niet te 
zeggen, dat deze geenszins de leere was van 
alle of de meeste Wijsgeeren, of ook, dat 
zij zeer ongelijk aan zichzelven hierover 
fpraken , welk beide inzonderheid op de Stoï= 
cynen past, (2) laat ons alleen opmerken, 
dat het onderrigt van Jezus en zijne Aposte= — 
len ook hieromtrent met ‚ zichzelve beftaac 
baar en veel volkomener is, daar het niet — 
alleen ons leven zoo uitdrukkelijk doet voore _ 
komen , als een gefchenk Gods, dat onder — 
zijn opzigt ftaat, en als een ftaat van oefe« À 


ning en voorbereiding, in welken wij altijd 


moe. 4 | 


Cy) Etkic. 1. V. Opp. P. 9Ie $ 
Cz) Hier en daar toch fchijn: Segeca zich tegen dert 


‚zelfmoord te verklaren , als Ep. 24 en 30, doch op veel 


meer plaatfen voor denzelven, en wel zoo fterk als mo. — 


gelĳĳk is, als Ep. oo, 26, 46, 58, 69, 70, inzondere 
heid in die zeer bekende en fierlijk uitgedrukte plaats, 
de Ira LIL, c, 15. — Evenéens fchijnt Epictetus 
dien fomwijlen af te raden, als Disf. LI. c.g. et IIIe 


c.24, maar op andere tijden beveelt hij dien fterk aan, | 


als 1. l. c. 24, 25 en elders, = Plinius de Oude ftelt 
het volkomen aan iemands vrije keuze, Mist. Nat, _ 
1. XXVIII. c. 1, en van ’sgelijke Plinius de Jonges 
Epp. ll. Ep. 22. — Antoninus, die anders op vele 
ftukken zoo voortreffelijk dacht, ftond in Wetzelfde gee 
voelen , Medit. 1, VIJL c.47. X. 32 en elders, == 
Verg. verder Brucker, Hist, Crit. Phil, T.I. “Parse. 
‘Ll. co Zipfius, Jd 'l III Disfeag. Pe Eos enn 
Garve, Anmerkk. und Abhandi, zum Cicero’s Bächern von 
den Pflichten, Th. 1, hair ff. 
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moeten onledig zĳn, (4) maar ook alle de 
onderfcheiden oorzaken, uit welke zelfmoord 
kan voorkomen, voor zondig verklaart, als 
daar zijn losbandige levenswijze, eigenzinnig- 
heid , ongeduld, lafhartigheid, vertwijfeling, 
mistrouwen op Ged, ontevredenheid mer 
zijne regering enz., eindelijk ook vele zaken 
tot een duren pligt maakt, doch van welke 
echter de zelfmoordenaar zich door zijn be- 
drijf ontflaat, als, de zelfsbeheerfching, de 
lijdzaamheid en volharding, de liefdezorg 
voor de zijnen en voor anderen, en derge- 


lijke 


$. 20. 


De Zedeleer der oude Wijsgeeren en die van 
Fezus en de Apostelen tegen over elkan- 
der gehouden, omtrent fommige plisten 
jegens den naasten, als: algemeene lief= 
de, ook jegens de geringften; weldadig- 
heid; zich wachten voor gramfchap , 
toorn, argwaan; verzoenlijkheid jegens 
vijanden; medelijden. — Algemeene aan« 
merkingen over de Christelijke voorfchrif= 
ten van liefde tot den medemensch. 


Uitvoeriger dan in -de pligten jegens God 
of 


Ca) Math, VL. 2527. X. 29. 30. Hebr, XIL 4 
volge 1 Cor, IX. £4, 


I5 
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of ons zelven, zijn de oude Wijzen in die 
jegens den naasten, — Wat breeder zullen 
wij dus hier moeten zijn in onze vergelij= 
king van hunne voorfchriften met die van 
Jezus en de Apostelen, 

Allereerst komt dan hier wel in aanmers= 
king, die algemeene liefde, van welke wij — 
niemand mogen uitfluiten. Dar alle menfchen { 
elkander moeten lief hebben en weldoen „leer= 
den dan ook niet flechts de Wijsgeeren, 
maar leiden dit ook zeer wel affuit dien al- 
gemeenen band, die allen verbindt, daar wij — 
allen leden zijn van één ligchaam en bloed- 
verwanten van natuur, en de menfchelijke 
maatfchappij niet te onregt vergeleken kan 
worden „ bij een fteenen. gewelf, hetwelk, 
„, daardoor vast blijft, dat de onderfcheiden 
„ deelen, waaruit het beftaat, allen elkane 


‚‚ der houden en fchragen,” (4) Ja ook _ 
bij- 


wnimesgse ee pn ‚UN 
p n° 4 mie 


(4) Seneca, Ep. 95. 5, Omne hoc, quod vides, 
‚ quo divina atque humana conclufa funt, unum esta 
membra fumus corporis magni, Natura nos cognatos 
edidit, cum ex iisdem et in eadem gigneret. Haec 
nobis amorem indidit mutuum , et fociabiles feit, Illa 
aequum justumque compofuit; ex illius conftitutione | 
miferius est nocere, quam laedi, et illius imperio pa _ 
ratae funt juvantis manus, Iste verfuset in pectos 
reet in ore fit: Homo fum, humani nihil a me alit 


num putoe Habeamus in commune, quod nati füs 
> Mie 


Lid 
23 


> 


br 


94 


22 


3 


hd 


5 
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bijzonderden zij dezen pligt in dier voege, 
dat de onderfcheiden ftanden en betrekkingen, 
waarin men tot elkander kon komen te ftaan , 
niet vergeten worden, en alzoo deze pligt in 
hare ware uitgeftrekcheid gekend en aange= 
prezen werd, — De goedwilligheid ook jee 
gens geringen, bij voorbeeld jegens flaven, 
wordt zeer krachtig door Seneca aanbevolen, 
uit aanmerking der gelijkheid van natuur 
en de wisfelvalligheid van ‘s menfchen lot 
en fltand, daar ook een flaaf zoo wel een 
mensch geboren is als zijn Heer, dezelfde 
lucht inäädemt, op gelijke wijze leeft ed fterft 
als hij „en ééne nederlaag , bij vooorbeeld hen, 
die de gunftigfte uitzigten hebben op rijke 
dommen of eerambten , tot allerlei lagen 

_ftand kan brengen, en het daarom betamelijk 
is zoo te handelen met onze minderen, als 
wij gaarne van onze meerderen behandeld 

„zijn. (ce) 

| Veel- 


„> mus, Societas nostra lapidum fornicationi (imillima 
», Est, quae cafura, nifi invicem obftarent, hoe ipfo fue 
„ ftinetur.” == Niettegenftaande het Stoïfche in de voor 
ftelling, is toch het hoofddenkbeeld, waarop het hier 
aankomt, niet te miskennen. 

(Ce) Seneca, Ep. 47. „ Vis tu cogitare istum, 
2 quem fervum tuum vocas, ex isdem feminibus or- 
2 tum, eodem frui coelo atque fpirare , aeque vivere, 
» aeque morl? Tam tu illum ingenuum videre potes, 

| 2» quam 
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Veelvuldiger en krachtiger echter bevelen 
Jezus en zijne Apostelen deze algemeene men- 
fchenliefde. Zij maken de liefde tot de vere 
vulling der wet. Goed te doen aan allen is 
dus de eerfte pligt, en dat wel met eene 
ongeveinsde liefde, die uit een rein hart voor- 
komt, ja met eene liefde, zoo opregt, vurig 
en ftandvastig, als waarmede wij ons zelven 


beminnen, zoo dat wij niet alleen anderen 


niet mogen doen, wat wij niet zouden. willen, 
dat ons gefchiedde, maar ook dat alles jegens 
hen metterdaad moeten uitoefenen, wat wij 
gaarne door anderen ten onzen aanzien bee 
tracht zien. (d) — En wat aangaat, dat 
deze algemeene welwillendheid dus ook de 
geringen niet moet uitfluicen, het Christendom 

geeft _ 


‚quam ille te fervum, Mariana clade quam multos — 


„, fplendidisfime natos , fenatorium per militiam aufpie 


3 
ftorem, alium cuftodem cafae fecit. Contemne. nunc 


ejus fortunae hominem, in quam transire, dum con= 


9) 
32 
2, 


hd 


cantes gradum, fortuna depresfit? alium ex illis pa 


temnis, potes «ee Praecepti mei fumma est: 
fic cum inferiore vivas, quemadmodum tecum fuperios — 


nnn 
eenn 


mt 


VR BA iden — 


„ rem velles vivere.” — In dezen geheelen brief vindt 


men zeer voortreffelijke , bijna Christelijke, aanmerkingen 
over de behandeling van flaven, en zoo ook de Benef. 
LIL c.18. (qd. 

(4) Rom. XIII, 8—to. Gal. V 14. Vi. 10. Rom 
XII. 9. 1 Tim. IE, 5, Matth, XXII, 59. VIl,12, verg. 
Reinhard, Plan u.f. w, f 98, 


| 
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geeft dit bevel ook, doch dringt het niet 
maar met de gelijkheid onzer natuur of de 
onftandvastigheid van ftand of lot aan , maar 
wijst op eene fterk verpligtende betrekking „ 
namelijk, dat ook de rijken eenen Heer heb- 
ben in de hemelen, en dat bij hem geene 
aanneming des perfoons is. (e) 

Met den pligt van welwillendheid jegens 
onzen medemenfch, vooral zoo als die ock 


‘jegens de geringeren moet uitgeoefend wor- 


den, is ten naauwften verbonden, die van 
weldadigheid. — Bij dezen pligt nu komt 
het vooral ook aan op het hart, waaruit, en 
de wijze, waarop zulks gedaan wordt. Om 
hierop dan ook bijzonder ftil te ftaan: „ Zoo 
», moeten wij geven,” zegt Seneca, „ als 
> Wij gaarne ontvangen, en voor alle dingen, 
» gewillig, fchielijk, en zonder eenige be- 
» denking, want die weldaad kan niet aan- 
» genaam zijn, welke, ten blijke der moeite 
» die men heeft om er zich van te ontdoen, 
> lang in de handen blijft” Cf) „ Noch 
5» ook 
(€) Col. IV. 1. Eph. VI. ge 


Cf) De Benef. lll. c.r. 5 Sic demus, quomodo 
» vellemus accipere; ante omnia libenter , cito , fine ulla 


\ > dubitatione. Ingratum est beneficium, quod diu inter 
\ >, manus dantis haefit, quod quis aegre dimittere vifus est, 


s €t fic dare tanquam fi fibi praeriperet. Etiamfi quid mo- 
rae 
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» ook mag dat eene weldaad heeten, welke 
op hoop van winst betoond wordt, want 
dan kunnen wij ook wel gezegd worden 
weldadigheid te doen, wanneer wij dieren 
voeden, waarvan wij ons gebruik hebben, 
of die wij naderhand voornemens zijn op 
2» te eten; dan doen wij ook een welda 

> aan den boomgaard, wanneer men zorgt, 
dat hij niet door droogte of ftugheid vant 
> grond kwijne.” (g) — Ook moer weldas 
digheid, zal zij edelmoedig zijn, bewezen 
worden zonder aanmerking van den perfoons 
al is het, dat hij het niet zoo zeer verdient, 
of zelfs zich ondankbaar gedragen heeft 
Immers door den zulken hulp en onderftand 
te ontzeggen „ vermeerdert men maar he 
>, getal der ondankbaren, en volgt men het 
„> voorbeeld niet der Goden, welke daardoor 
» niet worden teruggehouden, om ondanke 


5% 


bk 


, rae intervenit, evitemus omni modo, ne delibe 
s‚ videamur. Proximus est neganti, qui dubita 
s» nUllamque init gratiam „ee. Primum est antêe 
s» cedere defiderium cujusquez proximum fequi,” J 

L£) Zdem: ibid, L. IV. c. IV. „Non est beneficium, 
9» quod in quaestum mittitur .. « … Ergo et nos bee 
» neficium ‘damus animalibus , quae aut ufui, aut alie 
», mento futura nutrimus ? beneficium damus arbustis, 
s> quae colimus, ne ficcitate aut immoti et neglecti foli 
> duritia laborent 2°’ ie 
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„ baren en misbruikers hunner gaven wel 
„ te doen.” (4) — Gelijk nu Jezus en de 
Apostelen dezen liefdepligt mede zeer in- 
fcherpen, (é) zoo zeggen zij, zoo omtrent 
de wijze , waarop zulks gefchieden moet, als 
ten aandrang om het gewillig en blijde te 
doen, alles, war gezegd kan worden. Hec 


_ moet, namelijk, zonder eenige vertoonzucht, 


en zoo veel mogelijk in het verborgen, mer 
eene ongeveinsde liefde, niet uit droefheid 
of nooddwang, maar in blijmoedigheid ge- 
fchieden. Ja men moet in de barmhartigheid 
zich tot de volmaaktheid oefenen, in navol- 
ging van God. (#) En bij het bewijzen 
van zulke liefde zeggen zij ons Gods liefde 
toe, terwijl wij ons tot een fchat wegleggen 
een goed fundament tegen het toekomende, 

wan- 


CA) did. 1. L. c. 1. „, Non est autem quod tardio= 
„‚… Tes faciat ad bene merendum turba ingratorum. Nam 
‚ Primum nos illam 2ugemus, deinde, ne Deos quidem 
e, immortales ab hac tam effufa benignitate facrilegi ne. 
‚» Sligentesque eorum deterrent, Utuntur natura fas et 
„s CUncta, interque ílla ipfos munerum fuorum malos 
»» interpretes juwant. Hos fequamur duces , quantum 
> umana imbecillitas patitur: demus beneficia , mon 
»» foeneremus. Dignus est decipi , qui de recipiendo co= 
2» gitavie, cum daret.” 

Cé) 1 Tim. VI. 18. Hebr. XIII. 16. zr Joh. IEL. 17. 

C&£) Marth. VI, 13. Rom, XII. ge. 2 Cor, IX. 75. 
Rom. XII, 3, Math. V. 43, Luc, VL, 36, 
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wanneer hetgeen in het verborgen gefchiede 
is, in het openbaar vergolden zal wor-_ 
den. (/) 
Tot den pligt van de liefde tot den naase 
ten behoort verder, zich te wachten voor 
gramfchap,. toorn, argwaan en dergelijke 
ondeugden. Vele fchoone dingen zijn daarvan — 
door de Ouden herinnerd. ;, Waar gelijkt 
„ de toorn meer naar dan maar razernij” 
vraagt Cicero, „kleur, ftem, oogen, geest, 
… onvermogen over woorden of daden, heb- 
„ben niets van een gezonden zielstoe- 
s ftand” (on) „‚ De toornige heeft geen 
magt over zichzelven, hij vergeet de wel« 
voegelijkheid en denkt niet aan zijne be= 
twekking; hij drijft door, het geen hij voors 
nam, fchoon door eene geringe oorzaak 
daartoe aangezet, zonder naar rede of raad 
te luisteren; hij kan waarheid en billijks 
heid niet meer onderkennen , en is gelijk 
aan een bouwval, die zelf verbrijzeld 
… Wordt 


3% 


onyke 


37 
22 
bd 
22 
22 
22 


22 


(4) 2 Cor. IX. 7e, 1Tim, VL 19. Matth. VL 4e 

Cau) Tusc. Quaest. 1. III. ec. 23. 3 Ân est quidquam 
„ fimilius infaniae, quam ira? . ..«« Color, vox, 
„ oculi , fpiritus , impotentia dictorum factorumque, 
9, quam partem habent faríitatis?” — Hierbij mag vers 
geleken worden de treffende teekening, die Seneca van 
eenen Wertoornden geeft, in zijn gelaat , gebaarden euze 
ge lra, ll, Cede ’ 
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„> wordt op het voorwerp, waarop hij nedere 
2 fort.” (2) — Treffend is ook door Sene- 
ca in het licht gefteld, hoe verkeerd het zij 
elke befchuldiging terftond te gelooven, en aan 
argwaan toe te geven, Zeer ligt toch fchijnt 
iecs in het eerst waar te zijn, hetwelk echter, 
met den tijd, valsch bevonden wordt. Ook 
is het wel eens beter bedrogen te worden, 
dan altijd te wantrouwen. En vermoeden 
wij altijd op het eerfte oogenblik het ergfte, 
hoe menigvuldig zal dan de gelegenheid zijn 
tot onrust en kwelling: neem, bij voorbeeld, 
wanneer men om allerlei kleinigheden dus 
of dergelijk gaat klagen: die heeft mij niet 
vriendelijk gegroet ; dan eens denken: zij 
‘kuste mij niec hartelijk; dan eens zeggen: 
wat fprak hij weinig; of: hoe effen zag hij 
er uit. Veel beter is het ‘dat wij leeren 
zien, hoe dikwijls wij ons bedriegen kunnen, 
en dat wij zulke ligtgeloovigheid en kwas 
lijknemendheid ons alzoo afleeren. (o) — 

Meer 


(Cn) Seneca, de dra, 1. IL. e.r. „Ira impotens fui 

»» Est, decoris oblita, necesfitudisum immemor, in quod 

s, coepit, pertinax et intenta, rationi confiliisque praes 

| 3 clufa, vanis agitata caufis, ad dispectum aequi veri= 

|» que inhabilis, ruinis fimillima, quae fuper id, quad 
| oppresfere, franguntur.’”” 

Co) ldem, ibid. 1. Il. ec. oe, „Contra primas ita= 

‚_» QUE caufas puguare debemus. Caufa iracundiae opi= 

| K » hio 
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Meer van dien aard zou er zijn bij te brengen 
en echter is de Christelijke Godsdienst, die 
zoo te regt de Godsdienst der liefde heeten 
“mag, hier overvloediger. De geheele geest 
toch, die hij ademt, is-liefde; en de wijze, 
waarop hij die aanbeveelt, is veel indringen 
der, daar Jezus en de Apostelen, gelijk bij alle 
hunne zedelijke bevelen, maar inzonderheid 
ook bij het gebod der liefde jegens den 
naasten, zich zoo zeer tot het gevoel van den 
mensch _ 


» nio injuriae est: cui non facile credendum est, … 
„> apertis quidem manifestisque ftatim accedendum este 
Quaedam enim falfà veri ‘peciem ferunt. Dendumfempet 
esttempus: Veritatem enim dies aperit. Ne fint aur 
eriminantibus faciles, Hoc humanse naturae vitium fu 
fpectum notumque nobis fit, quod quae invici audie 
„> mus, libenter credimus, et, antequam judicemus, ira 
s fcimur.’” — Cap. 23. ‚, Plurimum mali eredulitas fie 
» Cit. Saepe ne audiendum quidem est, quoniam 
s, quibusdam rebus fatius est decipi , quam diffidere,""= 
Cap. 24. s, Tollenda ex animo fuspicio et conjectura. 
„ fallacisfima irritamenta. llle me parum humane falu 
ss vitz ille osculo meo non adhaefits; ille inchoat 
s fermonem cito abrupit: ille ad coenam non vocavit, 
5 Ïllius vultus averfior vifus est. Non deerit fuspici 
„> argumentatio : fimplicitate opus est, et benigna 

„> aestimatione, Nihil, nifi quod in oculos incurret, 
» manifestumque erit, credamuss et quoties fuspicio 
p‚ nostra vana apparuerit, objurgemus credulitateme Haee 
„enim castigatie confuetudinem eficiet mon facile 
» credendi” 


bid 
LE) 
5» 


23 
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mensch rigten, dat zulks terftond door een 
ieder, die deze hunne voorfchriften leest, 
moet opgemerkt worden, Zij vermanen zelve 
met zulk een liefderijk hart en op een toon, 
waaruit de goedwilligheid en de zachtmoe- 
digheid fpreekt: „ alle bicterheid en toornig- 
„‚ heid en gram{chap zij vanu geweerd; met 
», alle ootmoedigheid en zachtmoedigheid met 
3, langmoedigheid verdragende malkander in 


» liefde,” Elk, die zijn’ broeder haat, worde 


een doodflager genoemd, en die te onregt 


op hem toornig is, ftraf baar verklaard voor 


‚ Gods gerigt. Daarom wordt er herinnerd: 


5, Laat ons malkander niet oordeelen, maar 


‚3, oordeel dit liever, namelijk, dat gij den 


broeder geen aanftoot of ergernis geeft, 
5» Waar nijd en twistgierigheid is, aldaar is 
» verwarring en alle booze handel. Indien 
„> het mogelijk is, zoo veel in u is, houdt 
», vrede mer alle menfchen. Zijt eensgezind, 
» leeft in vrede, dan zal de God der liefde 
» en des vredes met u zijn. De vrucht des 
„, Geestes is liefde, vrede, langmoedigheid, 
»» goedertierenheid , goedheid zachtmoedig- 
„> heid. Wreekt u zelven niet, maar doet 
veelëer aan, de innerlijke bewegingen der 
barmhartigheid , goedertierenheid, oot- 
moedigheid , zachtmoedigheid , langmoe- 
‚ digheid. En is iemand overvallen door 
K 2 ece 


3 


$ LI 


\” 
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9 eenige misdaad, brengt dan ook den zoo- 
>, danigen te regt met den geest der zacht- 
ss moedigheid. Overdenkt ook geen kwaad 
xs in uw hert, Want ware liefde denkt geen 
5, kwaad, maar bedekt, gelooft, hoopt en 
5, verdraagt alle dingen.” (p) — Zoo ademt 
hier alles liefde! Welk eene opëenftapeling 
van woorden dikwijls om liefde te bevorde= 
ren, liefde in den ruimften zin. En wiens 
hart geeft, als hij dit leest, geen getuigenis 
aan het betamende en edele van zulk een bee 
ftaan. Wie gevoelt zich hierdoor niet meer 
van alle haat, wrok of gramfchap afgefchrikt 
en tot alle liefde opgewekt, ‚dan door hete 
geen Cicero of Seneca daarvan zeggen? Terwijl 
hierdoor nogtans niet zulk eene dwaze liefde 
gepredikt wordt, welke alles, hoe verkeerd, 
over haren kant laat gaan, of in gevoelloos 
heid beftaat omtrent alle beledigingen, of 
ook alle neiging, door God zelven ons inge= 
plant, ook dan wanneer zij de palen niet te 
buiten gaat, voor zondig verklaart. Integens 
deel Jezus zelf zag zijne fchijnheilige vijau- 
den met toorn aan, en Paulus geeft zeer 
dui- 

(p) Eph. IV. 2, 31. 1Joh. LIL 15. Matthe V. 22 
Rom. XIII. 13. Jac. IL. 16, Rom, XII, 18. 2Cor. 


XII. 114. Gal. Ve 22. Rom. XII, 19. Col. III, 55 
Gal. VI. 1, Matth, IX, 4, 1Cor, Xl{l, 5, Ze 
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duidelijk te kennen, dat er gevalllen zijns 

waarin wij onzondig toornen kunnen. (4) 
Voorts moeten wij fommigen Wijsgeeren 
het regt doen, dat zij ook zachtheid en ver- 
zoenlijkheid jegens vijanden hebben voorge- 
ftaan. — Gelijk toch Seneca het een Stoïcyne 
fchen ftelregel zegt te zijn — allen altijd te 
helpen, vijanden niet uitgezonderd: (r) Zoo 
vinden wij ook waarlijk, hier en daar in hun- 
ne fchriften, daarvan duidelijke bevestigingen. 
> Het is hiermede niet gelegen als met het 
> bewijzen van weldaden, daar men goed 
, met goed vergelder,. dat men ook alzoo 
„> kwaad met kwaad vergelden zou; in het 
„» eerfte geval is het fchandelijk overwonnen 
», te worden, maar in het laattte te overwine 
>> nen. Wraak, hoe regt die benaming fchij= 
„> ne, is een onmenfchelijk woord, en ver- 
„> fchilt van verfmading niet dan in orde, 
„, Het is edel het onregt te verachten, 
2 even 


C4) Marc. III. 5. Eph. IV.26. Hierover heeft Beat. 
fie uitmuntende aanmerkingen, bij gelegenheid van een 
treffelijk gezegde van. Aristoteles over dit onderwerp. 
Grondbeginfelen der zedel. wetenfch, Ied. a.ft, bl. 153. 
 volgg. 

(Cr) De Otio fapient. c. 28. „ Usque ad ultimum 
„> Vitae finem in actu erimus, non definemus communi 
| s‚ bono operam dare, adjuvare fingulos , Hon ferre 
Ki etiam inimicis ‚ en. ti manu.’ 
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„, even als eenig groot wild het geblaf der 
„, kleiner honden gerust aanhoort” (s) 
Daarom brengt Cicero het overwinnen van 
zichzelven ìn dit opzigt, in vergelijking met 
het te onder brengen van een magtig volks 
ja, wil hem, die zijnen gevallen vijand oprigt» 
en zijn vorigen luister herftelt, ja vermeer 
dert, gelijk gefteld hebben niet met de uits 
muntendíte menfchen, maar met God zele 
ven. (#) En op eene andere plaats merkt 
hijte regt aan, ‚dat men naar hen niet hoo= 
| ‚> ren 


Cs) Id, de Ira. 1, II. c. 32. ;, Non enim, ut if 
„, beneficiis honestum est, merits meritis repenfare, ita 
„‚ injurias injuriis, Ïllic vincî turpe est, hic vinceree 
s, Inhumanum verbum est, ut quidem pro ifto recepe 
‚, tum, ultio , et a contumelia non differt, nifi ordia 
sp ME je la oe “Magni animi est injurias despicere . « 
„) ille magnus et nobilis est, qui more magnae ferae 

‚ latratus minttorum canum fecurus exaudit,”” 

HEER Orat. pro MI. Marcello. €. 3. ‚, Animum en 
9 Cere, iracundiam cohibere, victoriam temperare , ade 
„‚ verfarium nobilitate , ingenio, virtute praeftantem, 
„ non modo extollere jacentem. Sed etiam amplificare 
9, ejus pristinam dignitatem; haec quî faciat, non ego 
‚‚ cum fummis viris comparo, fed fimillimum Deo jü= 
„ dico” — Hoe jammer, dat tegen zulk eene fchooné 
plaats zich eene andere laat aanwijzen, waar tot de 
hoedanigkeden van een braaf man onder anderen gebragt 
wordt, dat hij niemand beledigt, „ten zij dan, dat 
„, men door beledigingen van anderen daartoe aangezet 
9 zij” De Ofic. L, IIe ce 19e 
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» ren moe, welke van oordeel zijn, dat 
men op vijanden hevig toornen zal, en 
dat dit tot de grootmoedigheid en fterkte 
van geest behoort, want niets is loffelijker 
„‚ en een waarlijk groot man waardiger, dan 
»» verzoenlijkheid en zachtmoedigheid” (u ) 
Te regt hielden zij zich overtuigd, dat, wil- 
de men waarlijk vijanden tot vrienden mae 
_ ken, dit de eenige weg daartoe was, en dat 
voor zulke ftandvastige en volboudende 
goedertierenheid de boosheid ten laatften 
wijkt. (») Terwijl tot zulk een beftaan 
zeker zeer krachtig opwekt de herinnering 
hoe dikwijls wij zelven de toegenegenheid 
van anderen noodig hebben, of ook wel ver- 
zoch= 


22 


Cu) De Of. 1. I. c, 25. 5» Nec vero aud'endi, qui 
», gravíiter irascenduminimicis putabunt , idque magoanimni 
„» Et fortis viri esfe cenfebunt. Nihil enim laudabilius , 
s nihil magno et praeclaro vitro dignius placabilitate at- 
„‚ que clementia.” Cicero zelf fchijnt het echter tor 
deze hoogte niet te hebben kunnen brengen; ja hij 
komt voor een tegengefteld gedrag rondborftig uit, 
In eenen zijner brieven aan dtticus zegt hij van zeker 
iemand: „, Ik haat dien man, en zal hem eeuwig haten 5 
9, Gave God! dat ik mij aan hem wreken konde,’ 

(Cv) Seneca de Benef. l, VII. c. 31. „ Vincit malos 
…, Pertinax bonitas, nec quisquam tam duri infestique 
2» adverfus eend animi en ut etiam vi tractus, 

»‚ bonos non amet.” 
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zochten van hen, die wij ze den nu niet 
zouden willen betoonen. (w) 

Om nu dit goede wel te beoordeelen, moe- 
ten wij opmerken, dat de Stoïfche Wijsgece 
ren, bij welke wij dit goede vinden, dit toch 
ook dikwijls, of op verkeerde gronden voore 
ftaan, of hunne ftellingen tot een uiterfte 
voeren, welke het onderfcheid tusfchen goed 
en kwaad wegnemen, of op eene wijze doen, 
welke der deugd nadeelig is. Zoo beweert 
Epictetus, (x) dat, wanneer menfchen ons 
beledigen , wij dit niet zoo euvel moeten op= 
nemen , omdat zij volgens eene dwalende 
overtuiging te werk gaan; en dat ziet dáár, 
niet op kleinigheden, of een foort van za 
ken, in welke men door onkunde of overijs 
ling welëens zou kunnen mistasten, maar 
ook bij voorbeeld op het ftelen, en het vers 
leiden van eens anders huisvrouw. Ja Zuto= 
ninus (9) beweert, dat iemand, die ons bee 
ledigt of kwaad van ons fpreekt, eigenlijk 

de 


Cy) Id. de Ira, 1. II. c. 34e 3 Cogitemus, quoties 
» ad ignoscendum difficiles erimus, an expediat omnes 
9, Bobis inexorabiles esfe, Quam faepe veniam, qui nes 
»» gavit, petit? quam (aepe pedibus ejus advolutus est, 
s, quam a fuis repulit? Quidest gloriofius, iS iram 
>, amicitia mutare? * 

Ca) Dief, Ie To ex 6e 

(7) Medit. le VL. C. 27e 
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de beledigde perfoon is, want hij wordt zelf 
bedrogen door een valsch denkbeeld, dar dit 
zijn pligt is. Zoo ook beweert hij, dat men 
_menfchen, die verkeerd handelen , zulks daar- 
om niet kwalijk nemen moet, omdat zij on- 
der eene noodzakelijkheid zijn van aldus te 
doen, en het dus even verkeerd is op hen 
toornig te zijn, als op een’ blinden , omdat 
hij ons niet zien, of een dooven, omdat hij 
ons niet hooren kan: (2) om nu van andere 
fpitsvondige ongerijmdheden, waaruit zij het 
vergeven van verongelijkingen ten pligt maak- 
ten, niet te fpreken, als: dat de eea niet zijn 
kan de fchuldenaar, en de ander de lijder; of, 
dat’: geen voor het geheel niet fchadelijk zija 
kan, het ook niet kan wezen voor een ge. 
deelte. (a) 
Voorts valt het niet te loochenen, dat de 
‚_ meeste reden en aandrang, die zij voor dezen 
pligt geven, gelegen is in her edele en groo- 
te, dat met de uitoefening daa-van verbondea 
is: iets nogtans, hetwelk noch de eigenlijke 
grond ís van, noch genoegzame opwekking 
tot de betrachting. Ja ook, dat het geheel 
hunner vermaningen meer op het ontkennend, 
dan 


C2) Zh. 1 VIIL ce. 14. et V. c. 23, 
(a) Conf. Epictesi Disf. le II. C.13. Et Antonini 
Med, V. 22. 
K 5 
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dan op het ftellig gedeelte van dezen pligt 
ziet, daar zij wel veel van verdragen van on- 
regt en beledigingen, maar minder van ver- 
geven, weldoen en liefhebben van beledigers 
preken. 

Jezus en zijne Apostelen daarentegen geven, 
gok over dit gedeelte van den pligt jegens den 
naasten, een volkomen, en met geen dwaling 
vermengd onderwijs, Zij prijzen niet alleen 
zen fterkfte de vergevensgezindheid aan: 
„» Zijt tegen malkander goedertieren, barm- 
„ hartigs vergevende malkander,” terwijl die 
niet eens of andermaal, maar dikwijls en ge. 
durig moet plaats hebben; maar ook ontzeg- 
gen zij aan godsdienftige verrigtingen alle 
waarde „ wanneer men daartoe met een on= 
verzoend hart zou kunnen overgaan: ja zelfs 
js het vergeven van onzes naastens misdaden 
van zoo veel aangelegenheid, dat, ten zij 
wij zulks doen, God ons de onzen niet vere 
geven zal. Doch ook dit alles niet alleen: — 
opdat het blijke, dat wij waarlijk vergeven 
hebben, moeten wij ook zegenen, die ons 
vervloeken, weláoen, die ons haten, voor 
hen bidden, die ons vervolgen, onzen vijand, 
als hem hongert, fpijzigen als hem dorst, te 
drinken geven, en alzoo volmaakt worden in 
liefde, gelijk God, die zijne zon doet opgaan 
over boozen en goeden en regênt over regle 

vaare 
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vaardigen en onregtvaardigen. — En wel 
moeten wij zóó vergeven, uit aanmerking, 
dat God ons, die vijanden Gods waren, in 
Christus vergeven, en zóó liefhebben, uit 
aanmerking, dat Christus ons zoo uitnemend 
lief gehad heeft. (L) 

Bij zulk een onderwijs is het geen wonder, 
dat medegevoel en belangftelling in anderer 
welzijn ons ook ten pligt gemaakt wordt. Ja 
hoe overeenkomftig is het met onze menfche. 
lijke natuur, dat wij ons verblijden met den 
blijden, en weenen met den weenenden. (£) 
Welk een gewigtig gedeelte dus van den al- 
gemeenen liefdepligt is ook het medelijden, 
En nogtans veroordeelden de Sctoïfche. Wijs. 
geeren hetzelve, uic aanmerking van hun ftel- 
fel, waaraan zich ook de menfchelijke natuur - 
onderfchikken moest. Seneca maakt een 
fcherpzinnig onderfcheid tusfchen goedertie- 
renheid of zachtmoedigheid, en tusfchen mee 
delijden of barmhartigheid. De eerfte mag 
door een wijzen man uitgeoefend worden, 
wiens pligt het ook is te helpen en te redden, 
waar hij kan, maar de laatfte is een teeken 

van 


(4) Eph. IV, 324. Matth, XVIIL, or, 22. V. 233 
24. VI. 14, 15. Rom, XII, 20, Math, V. 44, 453 
48. Eph.IV. 325. V. 1,2. 

Cc) Rom, XII. 15. 
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van een kleinen geest. Tranen voegen alleen 
aan zwakke vrouwen, en barmhartigheid is 
eene ziel-ziekte , die in een’ wijzen niet vallen 
kan, wiens ziel altijd helder is. (d) — Of 
zoo zij eenig medelijden toeftonden, het was 
er een van een verwonderlijke foort. „, Wan. 
neer gij iemand ziet weenen, draag zorg, 
dat dit gezigt u niet doe gelooven, dat die 
man ongelukkig i is, maar maak bij u zelven. 
deze onderfcheiding, en zeg: het geên dee 
zen bedroeft, is niet het geen hem over- 
3 gekomen is, maar het denkbeeld, dat hij 
er zich van maakt. Nogtans, maak geen 
zwarigheid om hem met woorden bij te 
ftaan, en zoo de zaak het vereischt, met 
„‚ hem te zuchten: — maar wacht u wel ook 
„ inwendig te zuchten.” (e) Hoeveel bemine 
nelijker, hoeveel menfchelijker is het Chrise 
telijk voorfchrift, van niet alleen, „ wezen en 
„ weduwen te bezoeken in hare verdrukkine 
„ gen”, en „ barmhartig te zijn, gelijk God 
‚ barmhartig is”, maar ook „ zijn hart niet 
‚ toe te fluiten voor zijnen broeder”, maar 

ine 


27 


bi 


(Cd) De Clement. LIL. c.5, 6, — De natuur echter 
ging ook bij hen te dezen aanzien wel eens boven de 
leer. Marcus Antoninus , die ook zoo dacht, weende, 
toen zijn goede leermeester geftorven wase 

Ce) Epicteii Enchirid, Ce 22e 
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integendeel „ medelijdig en mert innerlijke 
„ barmhartigheid beweegd te zijn.” (f) 
Hoeveel volkomener is in hect geheel dat 
Christelijk onderrigt in alles, war de liefde 
betreft. — Waar vindt men bij de Wijsgee- 
ren der Oudheid vermaningen om bezorgd te 
zijn, ook voor de eer en goeden naam en 
voor het ligchamelijk en geestelijk welzijn on- 
zer medemenfchen. „, Broeders! fpreekt niet 
> kwalijk van malkander, die van zijn broe- 
>, der kwalijk fpreekr, en zijnen broeder oor= 
», deelt, die fpreekt kwalijk van de wet en 
», oordeelt de wer.” (namelijk, als hij in 
Zijn’ medemensch dingen veroordeelt en rucht- 
baar maakt, welke de wer, als onverfchillige 
dingen, niet veroordeelt.) „, Dat niemand 
s Zijn’ broeder vertrede noch bedriege in zijne 
_ handelingen, Een iegelijk zie niet op het 
>» Zijne, maar ook op het gene des anderen 
„ is, Vermaant malkander, en fticht de een 
„, den anderen. Laat ons op malkanderen 
„, achtnemen, tot opfcherping der liefde en 
„, der goede werken. Vermaant de ongere= 
» gelden, vertroost de kleinmoedigen, on- 
» derfteunt de zwakken, zijt langmoedig jes 


| 3 gensallen. Broeders! indien iemand onder 


u 


CF) Jac. L. 27. Luc. VIe 36, 1 Joh. IIL 17. 1 Petr. 
lil, & 
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3, u van de waarheid is afgedwaald, en zich 
; iemand bekeert, die wete, dat de gene, 
3» die een’ zondaar van de dwaling zijn ’s wegs 
„, bekeert, zal eene ziel van den dood be- 
, houden, en zal menigte der zonde bedeks 
» ken.” (2) — Hoeveel beminnelijker en 
hoeveel weldadiger is zulk een onderrigt, dan 
die onverfchilligheid , welke het hooggeroem= 
de Stoïcijnfche ftelfel medebragt. Het mo- 
ge dan hun aangenomen regel geweest zijn, 
om iederëen van dienst te zijn, en zich toe 
te leggen op het welzijn van allen; (/% ) on- 
gevoeliger kan er toch wel niets bedacht wor- 
den, dan, bij voorbeeld, het omkomen van 
vele menfchen en het verwoesten van fteden 
gelijk te fiellen met den dood van een drift 
osfen of een kudde fchapen, en met het ver= 
branden van een groot aantal ooïjevaars= of — 
zwaluwen- nesten; en dan te vragen: , wat 
„, zaak van belang is dat toch, wat is er in 
„ het een meer dan in het ander bijzonder 
„ verfchrikkelijks?” (#) Hoe is het moge= 
lijk, 
Cg) Jac: IV. 11, 12, 1 Thesf. TV. 6, Phil, IL 4e 
1 Thesf. V. 11. Hebr. X, 24, 1 Thesf. V. 14. Jac 
V. 19,20. verg. ook Gal. VI, 1, Matth, V. 16. Rom, 
XV. 2. Math. XVIIL. 6, 7. Eph. IV. 29. 1Cof 


XV. 33e 
CA) Zie de aanteek. (r) bl. 149, 
Cé) Epictèri Disf. 1, Le c. 28. 
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lijk, dat bij zulke gevoelloosheid en voor- 
gewende fterkte van geest, zulk een anders 
alleszins goede ftelregel kan opgevolgd wore 
den? Kan dat bij hem ten minften, als hij 
overeenkomftig zijne denkwijs handelt,, die 
aldus redeneert. „ Daar is een zoon geftor= 
ven, — Wat is er gebeurd? — Een zoon 
3 ís er geftorven, — Niets meer? — Hij is 
„5, in de gevangenis gebragt. — Wat iser gee 
beurd? — Hij is in de gevangenis ge= 
», bragt. — Anders niet? — Dat hij onge- 
„, lukkig is, is een bijvoegfel, dat men op 
„ eigen gezag daarbij doet.” (k) En om 
nog maar iets te noemen; de dood van een 
vriend wordt vergeleken bij het breken van 
een oude pot, en daarna op hoogen toon gé- 
vraagd: ‚‚ moet gij van honger fterven, ome 
s, dat uw oude pot gebroken is, kunt gij niet 
„, een andere koopen?” (4) — Wie gevoelt 
niet het groot onderfcheid. van de voorfchrif- 
ten der menfchenliefde van Jezus en zijne 
Apostelen met de voordragt van den Stoïfchen 
fegel? — Hoeveel dwaling, hoeveel onvol- 
| komenheid: ja hoeveel , dat onnatuurlijk en 
 onmenfchelijk is ? 
Of zou men tegen deze volkomenheid van 
het 


39 


57 


Ck) dem. ibid. 1. III. c. 8. 
(1) dbid, IV. zo, 
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het Christelijk ftelfel met regt kunnen inbren- 
gen, dat het toch niet fpreekt van den pligt 
der vriend{chap, waarvan Cicero nogtans, als 
één voor allen, zooveel fchoons geleerd 
heeft? — Te dikwijls is deze bedenking bee 
antwoord, dan dat wij daarop één oogenblik 
verwijlen zouden: (42) alleen geef ik hier 
in bedenking, of zij, die zulke lesfen geven 
en opvolgen, als wij zoo even uit Jezus en 
der Apostelen mond van het behartigen van 
anderer welzijn gehoord hebben; dan of zij, 


die doen, gelijk de Stoïcijnen leerden, betere 


vrienden worden en blijven zullen. 

Voor het overige zou het, vreesden niet wij 
te lang te worden, niet moeijelijk zijn meer 
onderfcheidene betrekkingen hier door te loos 
pen, en nategaan, wat de Heidenfche Wijse 
geeren van den pligt van ouders en kinderen, 
van gehuwden, van heeren en dienstbaren en 
dergelijke geleerd hebben. Zeker zouden wij 
veel goeds daarover bij hen aantreffen, en 
nogtans zou de vergelijking ten voordeele 

van 


(a) Men kan onder anderen daarover zien Poster, 


Sermons, 1, 49. Teylers Godgel. Genootfch. 1. 176. Niese ' 


we Vaderl, Bibl. Ill D. N.1. Mengelwerk. 1. Jenyns, 


View of the internal Evidence of the Chr, Rel. p. 29. 


fag. Geilert, Moral. Vorlesf. (ämliche werke, IX. Th. 


fe 1820 
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wan het Christendom uitvallen. — Doch als 


zoo het opgegevene tot het oogmerk , om het 
in her algemeen geftaafde door eenige voor= 
beelden van pligten jegens God, ons zelven 
en den naasten op te helderen, genoegzaam 
is, zullen wij het hierbij laren, en overgaan 
tot de vierde bijzonderheid, welke ten onder- 
werp heeft het berouw en de beterfchap , met 


‚ het geen verder eigenaardigst daarbij fchijnt te 


moeten behandeld worden. 


D. Over Berouw en Beterfchaps 
S.. are 
Wat hier te behandelen zal voorkomen. 


Hadden wij ten aanzien der vorige bijzon 


derheden overvloedig ruime ftof, en hebben 
‚wij, om niet te uitvoerig te worden, vele 
anders niet onbelangrijke geruigenisfen der Ou- 
‚ den over de dus ver behandelde zaken achter= 


‚ wege gelaten, wij zullen, mer betrekking tot 


het voor handen zijnde onderwerp; niet zulk 


‚€en overvloed, maar, deszelfs belang in aan« 


| 


| 


merking genomen zijnde, eene groote fchraale 
heid en magerheid ontdekken, Wel is waar, 
L wij 
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wij vinden uicfpraken genoeg, welke op het 

bederf, dat in de wereld is, op zonde, ftraf, 

en dergelijken betrekking hebben, en waars 
van wij dan ook het goede, als hier behoo=_ 
rende, thans zullen behandelen: ook dringen — 
zìj wel fterk aan op de beoefening en verhoo=_ 
ging der deugd, gelijk wij reeds gezien hebe 
ben, maar zeer weinig vinden wij over het 
eigenlijk zedelijke, over her ftraf bare in het 
afwijken van zijnen pligt, en over zulke les 
vensbeterfchap , welke het ongetwijfeld bewijs — 
van berouw over het kwade is; gelijk ook 
over berouw en beterfchap, befchouwd als 
middelen om de gunst van God, zoo het mo- 
gelijk zij, te herwinnen, en eindelijk over de 
noodige hulpmiddelen en drangredenen daar« 
toe; welke laatfte, als in aanmerking komen. 
de bij de verbetering des levens, mede hier 
door ons befchouwd moeten worden, 

Evenwel is dit niet zoo te verftaan, als of 
de Wijsgeeren op de meeste van die bijzon- 
derheden niet zouden gedacht hebben. Daar 
het onderfcheid tusfchen goed en Kwaad zoo 
kennelijk is, en elk menseh een’ inwendigen — 
rigter in zich heeft, die hem befchuldigt of 
onfchuldigt, is het zelfs natuurlijk, dart elk 
nadenkende op denkbeelden moest vallen, als 
die van zonde en fchuld, zedelijke verbere= 
ring en hulpmiddelen daartoe, en dergelijke; 

maar 
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maar het goede hiervan is gering , zoo als het 
namelijk behoort te zijn in eene Godsdienst- 
leer, welke een genoegzaam onderrigt bevar 
tot des menfchen geluk. 


Ss 22, 


Bedenkingen der Wijsgeeren over het ze- 
delijk bederf en deszelfs oorfprong, 
en het Christelijk onderrigt daar= 
omtrent. ER 


Tot vele der zoo even genoemde denkbeel. 
‚den moesten de Wijsgeeren dan wel als van 
zelf worden opgeleid door de befchouwing — 
en dit zij dan ook het eerfte, waarmede wij 
hier beginnen — der verdorvenheid van het 
senschdom, als welke zoo groot en algemeen 
is, dat zij hunner opmerking niet kon ont- 
‘glippen. — „ Zoo dra zijn wij niet in de 
s wereld,” zegt Cicero, „of wij zijn ingee 
3, wikkeld in allerlei boosheid en verkeerde 
s, heid van gevoelens, zoo dat wij de dwaling 
| als met de moedermelk fchijnen in te zui- 
| 3 gen; terwijl wij, wanneer wij naderhand 
s, onder leermeesters komen, zoodanig wor= 
3, den opgevuld met dwalingen, dat de waar» 
„ heid door de onwaarheid als overftelpt, en 
2» de natuurlijkfte gevoelens als verfmoord 

L 2 ‚> Wore 
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» worden door vast geloofde meeningen. 
z, Treedt daarna die magtige leidsvrouw toe, 
s; namelijk de menigte, die van alle kanten. 
» tot boosheid zamenfpant, dan worden wij 
> geheel aangeftoken van verderfelijke ges 
>, voelens, en wijken ten volle van de natuur 
77 af” Ca) 

Zij erkenden dan ook gaaf, dat alle men: 
fchen zondaars zìjn. „ Wij hebben allen ge- 
» zondigd, de een zwaarder, de ander lig- 
» ter, de een opzettelijk, de ander door 
> verleiding, of vervoerd door anderer boos 
‚; heid. En dat zal duren totaan het einde 
ss van ons leven.” (0) „ Wij zijn allen onbe- 

» dacht- 


De 


Cn) Cicero, Tusc. Quaest, L. III, cr, 2. „ Simul 
s, atque editi in lucem et fuscepti fumus, in omni con- 
z, tinuo pravitate, et in fumma opinionum perverfirdte 
»s verfamur; ut paene cum lacte nutricis errorem fuxisfe 
 videamur; cum vero parentibus redditi, dein magi- 
„» ftris traditi famus, tum ita variis imbuimur erroribus, 
„‚ ut vanitati veritas, et opinioni confirmatae natura ipfä 
„, Cedat , ..«. cum vero accedit eodem, quafi maxie 
3 mus quidam magifter, populus, atque omnis undique 
„, ad vitia confentiens multitudo, tum plane inficimur 
‚‚ opinionum pravitate, a naturaque ipfa descisfimus,”” 

Co) Seneca de Clement, le L. C+ 6: 77 Peccavimus ome 
9 nes, alii gravia, alii leviora, alii ex destinato, ali 
» forte impulfi, aut aliena- nequitia ablati . . „ ‚ Nee 
» delinquimus tantum, fed usque ad estremum aeví de- 
s, linquimus®” 
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s, dachtzaam, onftandvastig, morrend,- eer- 
„> zuchtig. En waarom het algemeene zeer 
>, met zachter woorden benoemd? Wij zijn al- 
s len boos! Boozens leven wij in het midden 
») van boozen,” (p) — En, gelijk wij dik- 
wijls zondigen, fchoon ook ons verftand ons 
zegt, dat wij idwaasfelijk handelen, zoo 
vinden wij den f?rijd tusfchen zinnelijkheid 
en rede niet onaardig voorgefteld onder het 
denkbeeld, (althans zoo komt het mij voor 
dit te moeten verftaan ) van twee zielen, Ik 
„heb twee zielen,” zegt drasp?s tot Cy» 
rus, (q) „twee zielen, want was het er 
» flechts ééne, dan kon zij niet te gelijk goed 
en kwaad zijn, niet te gelijk goede en 
fchandelijke dingen begeeren, niet te gelijk 
het zelfde willen en niet willen. Dus, wan- 
neer de goede ziel het beftuur heeft, worde 
er goeds gedaan, maar wanneer de kwade 
„ heerscht, het booze,” 

_ Deze algemeenheid van het zedelijk bederf 
moest natuurlijk gisfingen doen geboren wor- 
À den 


bh 
2 
27 
ES 03 


22 


Cp) Zdem. de Ira. 1. HI. ce 96, 5, Omnes inconfultì 
„, et improvidi fumus, omues incerti, querulí, ambitiofi, 
2, Quid lenioribus verbis hulcus publicum abfcondo? 
„, Omnes mali fumus , .« Mali inter malos vivia 
‚ mus” — Conf, quoaue de Benef. 1, V. c. 17. 

(4) Kenaphon, Cyropaed. le VL p. 154 

VERI eeh 
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den over deszelfs oorfprong. Plutarchus (r) 
meldt, dat het zijn en veler Wijsgeeren ge= 
voelen was, dat het goede van God, maar 
het kwade van een magrig boos wezen af= 
komftig was. Socrates (s) zeide dit niet zoo 
uitdrukkelijk , maar leidde daaruit, dat God 
zedelijk goed en regt was, af, dat hij geen 
kwaad kon voortbrengen; doch zeide, dat 
men de oorzaak daarvan dus overal elders, 
behalve in God, mogt zoeken. 

Volkomener en zuiverder is intusfchen het 
Christelijk onderrigt omtrent dit alles. Het 
leert toch niet alleen, dat „allen gezondigd 
s, hebben en de heerlijkheid Gods derven”, 
als mede, dat het zedelijk bederf in den mensch 
zeer groot is, daar „het bedenken des vlee- — 
» fches vijandfchap tegen God is,” (het geen 
ons de zinnelijke lusten doet behartigen, ge= 
heel gekant is regen God en zijnen wil,) 
„> want het onderwerpt zich der wet Gods 
> niet, want bet kan ook niets” terwijl het 
ook den ftrijd tusfchen zinnelijkheid en rede 
zeer naar waarheid aldus befchrijft: ‚‚ het ge= 
» ne ik wil dar doe ik niet, maar het gene 
„ ik hate dat doe ik, Ik weet, dat in mij, 
dat is in mijt, vleesch,” (door zondige 

nei- 


Cr) Delfide et Ofiride. p. 369. 
(Cs) Plato de Rep. Ie il, p. 4300 
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neigingen bedorven geftel) „geen goed woont, 
‚, waat het willen is wel bij mij, maar het 
ea goed te doen, dat vinde ik niet,” (ik vin- 
de mij niet in ftaat, om het goede zóó uit te 
werken, als het Gods wet vordert , en ik her 
ook wenschte te doen,) „want het goed, 
„ dat ik wil, doe ik niet, maar het kwade, 
3, dat ik niet wil, doe ik:” (#) maar ook 
maakt dit onderwijs ons bekend met de ge- 
fchiedenis van de komst der zonde in de 
wereld. (u) lers, hetwelk te weten, geens- 
zins onverfchillig, maar van zeer veel belang 
is. Immers, is men daarmede onbekend, dan 
kan men nimmer zulke regte fchacting maken 
van het kwaad der zonde, Indien toch de 
menfchen alleen door hunae oorfpronkelijke 
zamenftelling en geheel buiten hunne fchuld 
zoo zwak en boos zijn, dat zij genegen niet 
flechts zijn tot de verzoekingen, die hen om- 
ringen, maar ook uit aanmerking van deze 
zamenftelling onvermogend om dezelve te wee 
derftaan, dan is het hen onmogelijk de zonde 
als zoo affchuwelijk aan te merken, als zij 
inderdaad is, of hen zelven er zoo veel over 
te befchuldigen, als behoort en weldadig is 

voor 


(+) Rom. III. 9, volg. 23. VIIL 7. en elders, 
| VIL. 15. volg. 

_ (w) Rom, V‚ 12, 1Cor. XV. 31; 22 

| L4 


163 L. VALK, over ner GOEDE 


voor hunne zedelijkheid. Daar en boven, 
blijft men dan altijd verlegen, welke gedachten 
men zich maken moet van Gods regtvaardig- 
heid, wijsheid en liefde, of welke voldoende 
verdediging men geven zal van zijne handel- 
wijze, met de wereld, zoo onnoodig naar het 


fchijnt, te onderwerpen aan zoo veel ellen- 
de. (7) 


Se 2% 


Van hetgeen de oude Wigsgeeren en Jezus 
en de Apostelen geleerd hebben van de 
ftrraffen der zonde. 


Dat het involgen van booze neigingen en 
het doen van flechte daden den mensch /chul= 
dig en ffrafbaar maakt, hebben ook de oude 
Wijsgeeren erkend, Daarvan kon ook hun 
eigen gevoel en geweten hen terftond onder- 
wijzen. En zij merkten dan ook de befchul- 
diging daarvan reeds als geen geringe ftraf 
aan. Een zeer groote ftraf voor bedreven 
„, kwaad is reeds het gedaan te hebben, en dan 
s, lijdt men het meest, als men ter ftraffe des 
» berouws overgegeven wordt.” (w) „ledere 


een 


Cv) Verg. Bfillar, Voortplant, van den Chr, Godsd. 

I,De He 55» 56e 
(Cw) Seneca de dra, le Ill. ce 26. „, Maxima (est 
» enim 
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) Een wordt door-zijn eigen fchrik verväard, 

„, door eigen wandaad onrrust, door eigen’ 

>, dwaasheid geftraft. Dat zijn Furiën, die 

» geftadig hun verblijf houden in het gemoed 

3, des boozen.”’(«) Treffend is de teekening, 

die ons van Catilina's gefteldheid gegeven 

wordt:  Wakende noch flapende had hij 

‚9 rust in zijn onrein en God en men{chen 
» vijandig hart. Zijn geweten kwelde zijn 

3, Ontroerden geest, Bleek was zijn kleur, 

» verfchrikkelijk zijne oogen, vu ging hij 

9) Zacht, dan liep hij mer verhaaste fchreden, 

> en geheel zijn gelaat teekende zinneloos- 
» heid.” (y) — Evenëens ftaac van den 

moedermoorder Nero aangeteekend, dat, hoe 

3» Zeer hij over zijne daad door de krijgse 
liee 


9» Enim factae iniuriae poena, fecisfe. Nec qu'squam 
»> gravius aflicitur, quam qui ad fupple'um poenicentiae 
s traditur,”* 

Ca) Cicero, Or. pro Roscio Amer, c.34. ‚Sua queme 
9 que fraus et fuus terror maxime vexat, fuum quem. 
»» que fcelus agirat, amentiaque afficits (use molae cogitas 
» ones, conscientiaeque animí terren:. Hae funt impiis 
a Asfiduae domesticaeque furiae” 

Cy» Sallustius, Bell Catil. c. 32 ,, Cujus anlmus 
a impurus, Diis hominibusque infestus, neque vigiliis, 
» neque quietibus fedari poterat, iva consciencia mentem 
» Excitatam vexabat, Igitur color ei exfanguis, foedi 
» oculi, citus modo, modo tarcus incesfus, prorfus in 
» facie vultugue vecordia inerat” 


L 5 


* 
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„ lieden en den raad toegejuicht werd, bij 
» echter toen, noch ooit daarna zijn gewe= 
» ten kon ftillen, en dikwijls beleed, dat hij 
» door zijn ’s moeders fchim, door de flagen 


» der fchrikgodinnen en brandende fakkels 


»» Als vervolgd werd” (2) 

Evenwel het is niet deze ftraf des kwel- 
lenden gewetens alleen, van welke zij fpre« 
ken, zij doen dat ook van meer ftellige (fraf 
fen, het zij tot dit of tot het volgend leven 
betrekkelijk. Van de laatften zullen wij in 
het vervolg betere gelegenheid krijgen te 
fpreken. Tot de eerften fchijnt onder anderen 
deze plaats van Plato (a) te behooren: 


» Altijd is God verzeld van zijne regtvaardig= 
s heid, en oefent hij ftraffen uit jegens hen, 


s» die van zijne wetten zijn afgeweken. Voor 
s> dat oordeel Gods zal hij beftaan, die hem 
s» nederig en gehoorzaam volgt. Maar die 
9, door hoogmoed is opgeblazen, omdat hij 


» in geld, of eer, of ligchaamsgedaante an- 
de- 


(2) Suetonius in vita Neron. C. 35e » Sceleris 
„> conscientiam, quamquam et militum et fenatus popue 
», lique gratulationibus confirmaretur, aut fletim, aut 
»‚ Postêa unquam ferre potuit, faepe confesfus „ exagi- 
s, tari fe materna fpecie, verberibus furiarum ac taedis 
»» arderitibus.”’ — Conf. Faciti Annal, 1, XIV. Ce 10 

Ca) De Legg. Il. IV. p‚ Coo. 


Ì 
1 
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» deren te boven gaat, of waar het jeugdig 
‚ gemoed dwaas en vermetel tevens is, en, 
„als had het geen leidsman noodig, met 
4 zelfsvertrouwen zijn eigen meester is, de 
„> zulken worden van God verlaten. En hoe 
„, Zeer dan ook zulk een, in het eerst uit- 
‚s gelaten en alles verdervende, aan velen 
» nog een mensch van beteekenis moge fchij- 
„> nen, wordt hij echter in het kort door 
» Gods regtvaardig oordeel geftraft, en 
» brengt verderf over zichzelven, zijn huis 
en geheel de maatfchappij.” (4) 

Jezus en zijne Apostelen {preken ook wel 
van die onrust en kwelling en verdere onhei- 
len, welke eigenlijk als de natuurlijke gevol- 
gen der zonde moeten aangemerkt worden, 
volgens het verband, welke God gelegd heeft 
| tusfchen deugd en zielrust en allerlei geluk, 
en tusfchen ondeugd en kwelling en allerlei 
onheil; maar zij wijzen echter ook zeer dui= 
duidelijk op eigenlijk gezegde of ftellige ftraf- 
fen , 


| (4) Voor het overige hadden de Stoïcijnen een 
zonderling gevoelen ten aanzien van de zwaarte der 
misdaden. Zij waren van oordeel dat alle zonden even 
groot waren, als zijnde alle misdrijf een fchandelijk 
kwaad, Conf, Cicero, Or. pro L. Muraena. Cc. 29 
Deze Wijsgeer heeft dit gevoelen met ouderfcheiden 


sewijzen zoeken te onderfteunen in Parada IL, Cc. Is 
| 
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fen, (c ) zonder fcherpzinnig te bepalen, of 
zij, en wanneer dan, ook in dit leven plaars 
grijpen, terwijl zij in het algemeen dit leven 
meer als den proef-tijd of voorbereidings= 
ftand aanmerken, willende God, dat wij door 
zijne langmoedigheid, gedurende hetzelve, tot 
bekeering zullen geleid worden, en ingevolge 
hiervan dan ook de betooning van Gods regte 
vaardigheid door ftraflen, bijzonder betrekke= 
lijk maken tot het toekomftig leven. Daar 
om lezen wij, dat „in den dag der openba= 
» ring van het regtvaardig oordeel Gods, - 
hij een iegelijk vergelden zal naar zijne 
werken , den genen wel, die met volhar- 
ding’ enz.: zoo ook: dat het regt bij God 
is den verdrukten verkwikking te vergelden 
enz. „in de openbaring des Heeren Jezus 
>, van den hemel met de Engelen zijner 
2, kracht.” Terwijl de Zaligmaker verklaart, 
dat „die in den Zoon gelooft, het eeuwig 
„, leven heeft, maar die in hem nier gelooft, 
s> het leven niet zal zien, maar Gods toorn 
op hem blijft” (4d) Doch gelijk Jezus 

» en 


Cc) Welk foort van flraffen geenszins onredelijk of 
Gode onwaardig zijn, gelijk onder anderen BaArdt 
wil, in zijne Apologie der Vernunft, waartegen men 
zien kan Doederlein Religions-Unterr. Th,V. 1 109 
folge | 
(d) Rom, II, 6,11, a Thesf. IL, 810, Joke 
IL. 36, 
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en de Apostelen de fchuld der zonde zeer 
doen verfchillen naar gelang van inzigten en 
kennis, waarmede men het kwaad gedaan 
heeft, of naar mate het door overijling of 
zwakheid gefchiedde, of bij herhaling, of 
opzettelijk en dergelijke; (e) zoo leeren zij 
ook overeenkomftig waarheid en regtvaardig- 
‚heid, dat ten aanzien der ftraffen dus insge- 
lijks een groot onderfcheid zal plaats heb- 
ben, en fommige in meerdere , andere in min= 
dere mate, Gods ongenoegen ondervinden zul- 
len, daar God, bij wien geen aanneming des 
perfoons is, een iegelijk vergelden zal naar 
Zijne werken. (f) 


$: 24e 


Der oude Wijzen en Jezus en der Apos- 
gelen leer over zedelijke verbetering en 
vergeving van zonden, en aanbelang 

van de aanwijzingen der laatflen. 


Over het erkennen en Zelijden zijner zon- 
den 


(Ce) Joh. XV. 22, 24. 1Tim, IL, 13. Gal VL r. 
Matth, XXVI, 41. Verg. ook Joh, XIX. 11. 1 Tim, 
V. 8 - 

| _(f) Rom.Il. 6,11. Verg, ook Matth. X, 15, XI. 24e 
Luc. XII 47, 48. 
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den vinden wij ook hier en daar iets bij de 
Wijsgeeren. „Het is geen flecht teeken, dar 
» iemand eenig kwaad begaan hebbende, 
» Zichzelven aan berispingen bloorftelt, zijn 
‚» kwaad openlegt, zijne zonden belijdt, en 
» zich niet verblijdt in die te verbergen, of 
te vrede is, als hij die heimelijk draagt, 
>> maar ze erkent en de hulp van den bee 
» ftraffer inroept. — Die zichzelven om zijn 
>» kwaad weet te veroordeelen en te beftrafe 
9, fen; of althans zich aan een’s anders be. 
“» ftraffing gewillig over te geven, die blijkt 
» waarlijk een afkeer te hebben van de boos= 
» heid, — Naar mate men zijnen toeftand 
„, bedekt, wikkelt men zich maar te dieper 
» daarin en verërgert zijnen toeftand.” (g ) 
Ver is heter ook van daan, dat zij gedacht 
zouden hebben, dat een mensch er in het 
geheel niets aan doen moest of kon, om zick- | 
zelven te verbeteren. Sommiger gedachten. 
waren daarvan hoog genoeg. — Immers Câ 
cero, (Â) na aangetoond te hebben, dat een / 
mensch in vele dingen naar zijn’ wil en ver-| 
kiezing kon handelen, fchoon er ook wel 
voorafgegane beletfels of tegenwerkingen 
kon- 


Cz) Plutarchus. de Profect, Virt. p. 82. | 
(4) De Fato, c‚5. — Conf, quoque Seneca, de 
Zra, le IL, c. 12. et Epe IIÓ. | 
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konden zijn, beweert ten aanzien der laatften , 
voor. zoo ver zij tot het zedelijke betrekking 
hebben, dat deze tot den wortel toe kunnen 
worden uitgeroeid, en wil dat bevestigen met 
de voorbeelden van Styipho en Socrates, 
welke eene natuurlijke overhelling hadden cot 
wellust en dronkenfchap , en echter deze ver- 
keerde lusten geheel in zich overwonnen. — 
Socrates (i) fprak befcheidener, niet alleen 
waar hij zegt van oordeel te wezen, dat wij 
in het ander leven eerst deelachtig zullen 
worden, waarnaar wij hier haken, en dat de 
wijsheid, die wij beminnen, nimmer zoo lang 
wij leven , maar eerst na onzen dood, verkregen 
wordt : maar ook vooral „waar deze edelfte aller 
Wijsgeeren verklaart , dat nadere aanwijzing om 
beter te worden, voor het menschdom zeer 
| te wenfchen en eene behoefte was, Trou- 
| wens, na gezegd te hebben, dat ware wijzen 
en regtvaerdigen dezulken zijn „die weren , wat 
er voor God en menfchen gezegd en gedaan 
| moet worden, erkent hij, dat niemand rege 
| wist, wat de Goden welbehagelijk was, en 
daarom het veiligfte-was, af te wachten, tot 
‚dat iemand leeren zoude, hoe men omtrent 
God en menfchen behoorde gezind te zijn. (%) 


Raad- 
(Ci) Plato ip Phaedone, Pp. 379 
‚ (#) Plazo in Alcib. Il, p. 232 Conf. Zimmerman s 
el Christ, Colle cui Philof, Socrat., Opp. T, le p. 2e 
ĳ : Pe 
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Raadpleegt men nu het onderwijs des Nieue 
wen Verbonds over deze gewigtige ftukken, 
het veroordeelt niet alleen de belijdenis der 
zonden en het berouw over dezelve niet; 
maar keurt die ook goed en vordert ze: (4) 
Indien wij toch onze zonden belijden, wore 
den wij verzekerd, dat God naar zijne ge- 
trouwheid en regtvaardigheid ons die verge= 
ven zal. De 1ollenaar erkende zich in oote 
moed voor God, een zondaar te zijn, en 
ging af, geregtvaardigd, in zijn huis. Zae 
cheus beleed zijne onregtvaardigheden en 
toonde de opregtheid van zijn berouw daar= 
over door vierdubbele wedergave, en Jezus 
verklaarde: heden is dezen huize zaligheid, 
nademaal ook deze een zoon Abrahams is. 
Terwijl Paulus verklaart, dat de droefheid 
naar. God eene onberouwelijke bekeering 
werkt tot zaligheid. (mm) Zonder dat echter 
dit Evangelisch onderrigt de belijdenis van, en 
het berouw over de zonden als den grond 
der vergeving doet voorkomen, even of het 

nu 


p. 577. Jamblichus erkende hetzelfde in vita Pythag. 
C. 28, 

(4) zJoh.L. 8. Matth. XXVI 75. Luc, XV, 1, 
19, 21. 
Cam) 1Joh. Le 9. Luc. XVIII, 14. XIX,8, 9e 2COre, 
VIL 10 
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nu niet amders kon, of van zelf fprak, dat 
God vergiffenis en gunften fchonk; zoo als 
wij dat foms bij de Dichters vinden. (z) 
Het leert integendeel, dat wij om niet, en 
uit genade vrijgefproken worden van onze 
zonden, en dat het eeuwig leven een gena- 

degifte Gods is. (0) 
Hier vooral is het, waar het Christelijk 
_ftelfel , wat in alle leere der Wijsgeeren van 
vroegeren en lateren tijd gebrekkig en on- 
zuiver was, volkomen en zonder inmengfel 
van dwaling voordraagt. Geeft toch ons 
eigen hart ons getuigenis, dat, ook bij de 
opregtfte belijdenis en het diepst berouw, 
het door ons bedreven kwaad toch nimmer 
ongedaan kan worden, ja, dat, ook bij de 
grootst mogelijke deugd, die wij kunnen uit- 
oefenen, wij niet meer doen dan onze betrek- 
king tot God ons altijd van zelf oplegt, 
zoo is het noodwendig, dat er altijd eene 
zekere ongerustheid overblijf over Gods 
| denkwijze over ons, Maar Christus en zijne 
|_ Apostelen geven een onderrigt, waarbij alle 
| bedenkingen verdwijnen, en een allerge= 
wenscht licht ín onze zielen opgaat. Zij 
vere 


Cn) Ovidius, de Ponto, Ll. ELI, „ Saepe levant 
| _Potnas etc, £ 
(Co) Rom. IIÌ. 24, 28, VI. 03. 
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verzekeren ons van vergevende vaderliefde 
en wijzen den grond daarvan aan. Zij leerem 
ons, dat Jezus dood een dood geweest is 
woor zondaren, dat hij geftorven is ter onzer 
verlosfing , opdat wij vergeving van zonde 
en alle genade Gods in tijd en eeuwigheid 
zouden deelachtig worden (#) 

Het is aan deze verlosfing , door den Zoon 
van God bewerkftelligd, dat zondige, niecs 
waardige menfchen de vergeving der misdae 
den , de aanneming tot kinderen Gods, zijn 
vaderlijke gunst, rust en blijdfchap ia hun 
hart, heiliging en reiniging van het gemoed 
en allerlei waar heil nu en hier na te dan- 
ken hebben. (g ) — Van welken gewensch- 
ten invloed is dan niet zulk eene leere, om 


een gezetten haat tegen de zonde in ons 


aan te kweken, om vertrouwen, liefde em 
gehoorzaamheid in ons op te wekken en te 
onderhouden, en om, daar alle vrees verban= 
nen is, blijmoedig aan onze verhevene roe- 
‘ping en beftemming te beantwoorden. — 
Maar hoe gepast en hoe noodig is dan ook 
zulk. eene leere in een genoegzaam onderrigt 


tot 


(Cp) Matth. XX. 28. XXVI,28. Rom, V. 80. 2 Core 
V. 19 ar, en Elders, 

(4) Ephb.l.7. Rom, V. 1, Vill, 3134 2Cofe 
Ve ig, 15e 1}Johe EIL, 1, 2, en elderse 
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‘tot des menfchen geluk, dewijl toch zonder 
eene gegronde overtuiging derzelve, zoo min 
als een vast vertrouwen op God en een har- 
telijke liefde tot hem, welke de ziel van 
alle deugdsbertrachting is, even min ook eene 
ware kalmte en eene regte vergenoegdheid 
van geest, of een verzekerd vooruitzigt op 

_ duurzaamheid en vermeerdering van onzen 
geluks-toeltand — welke beide noodwendig 
behooren tot het denkbeeld van menfchelijke 
gelukzaligheid — immer kan plaacs hebe 
ben, (7) 


S. 25. 


Opgave en beoordeeling van de hulpmidde- 
ben fer zedelijke verbetering, door de 
oude Wijsgeeren, en van die door 
Jezus en de Apostelen aangewezen. 


De Heidenfche Wijsgeeren , hoezeer dan 
on- 


Cr) Dit alles, hoe vruchtbaar en fchoon, verder 
pit te breiden, verbiedt het oogmerk dezer Verhan- 
deling, hetwelk niet is-om aan te toonen , dat de 
Christelijke godsdienst het genoegzaam of eenig vol- 
| doende onderrigt is tot ’s menfchen geluk. Meu vere 
gelijke intusfchen over het kortelijk aangevoerde onder 
| anderen Clarke over Gods beftaan en eigenfchappen 11. D. 
| Bl 918, org. En zie ook Less, gefchied. der Relig. 1. 
| 232234. Mebius, aangehaalde: Prijsverh. Dat de weg 
| Enz. bl. 52, volg. Teijlers Godgel, Genootfch. 1, d, 
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‘onkundig van de verzoening des zondaars 
met God door Jezus Christus, hielden het 
echter, gelijk wij gezien hebben, te regt 
daarvoor, dat zedelijke verbetering voor elk 
mensch van het hoogfte aanbelang was; doch _ 
daar zij ook, blijkens het voorgaande, de 
kracht der zinnelijkheid en den ftrijd tusfchen 
„dezelve en de rede erkenden, hielden zij het 
piet minder van aangelegenheid, datde mensch 
zich tot dat einde van gepaste hulpmiddelen 
en drangredenen bediende, De befchouwing 
daarvan fchijnt hier de gevoegelijkfte plaats 
te kunnen innemen. En die der Wijsgeeren , 
met de aanwijzingen van Jezus en de Apos- 
telen daaromtrent, te vergelijken, wordt ook 
gevorderd in een betoog, dat deze laatften 
al het goede, wat door de eerften als be- 
trekkelijk tot eene Godsdienstleer, welk een 
genoegzaam onderrigt tot ’s menfchen geluk 
bevat, opgegeven is, volkomener, ja ook 
zonder inmengfel van eenige dwaling, geleerd _ 
hebben. 

Wat dan aangaat de hulpmiddelen ter uit= 
oefening der deugd, of om daarin meer en 
meer toe te nemen. Bij fommige Wijsgeeren, 
het is waar, treffen wij daarvan genoegzaam 
niets aan, bij anderen echter het een en an- 
der, dat in zichzelve zeer goed is. — Gelijk 
er echter veel is, hetwelk en als drangreden 

en 
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en als hulpmiddel kan gebruikt worden, zoo 
moet men omtrent het volgende in het oog 
houden, dar zij dit ook niet altijd zoo naauw- 
keurig gebijzonderd hebben; zoo als wij dan 
ook meenen, dat het hier op zulk eene juiste 
onderfcheiding niet zoo zeer aankomt. 

Zoo oordeelde dan Cicero, om hiermede 
te beginnen, het te regt noodig, ter ver- 
krijging van een ftandvastig deugdzaam be- 
ftaan, dat, even als een akker zonder regte 
bereiding geene goede vruchten voortbrengt, 


zoo ook aan geest en hart iets behoort gedaan 


te worden, zal het leven vruchtbaar zijn in da- 
den van wijsheid en deugd. (s) — Én, ge- 
lijk zij de waarde van den tijd zeer wel ken- 
den, en vermaanden, om uit dezen vallenden 
ftroom, eer hij geheel voorbij (helt, bij tijds 
zijnen dorst te lesfchen, (#) zoo bezeften zij 
mede zeer wel, dat, wilde men zijn leven 


inrigten volgens de lesfen van wijsheid en 


deugd, 


Cs) Zwsc. Quaest. 1.1IL. e‚5. Ut ager, quamquam 
2 fertilis fine cultura fructuofus esfe non potest, fic fine 
> doctrina animus, Cultura autem animi Philofophia 
»» Est, (conf. notap. pag. Io. ), quae extrahit vitia ra» 
> dicitus et praeparat animos ad fatus accipiendos, ezque 
»» mandat his, et ut ita dicam, ferit, quae adulta fructus 


3 uberrimos ferant”” — Conf: Senecae Ep. go. 


(#) Conf. Seneca, Epp. I. € lol, inprimis De Ares 
vii. vite C: 9. alibi. 
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deugd, en hierin gedurig vordering maken; 
zulks niet moest worden uitgefteld, en dat 
het fchande was zijn’ laac{ten en flechtften tijd 
aan zijne verbetering toe te wijden, en dus 
eerst dan te willen beginnen met leven, wan- 
neer het tijd wordt daarmede op te hou- 
den. (u) — Ook prezen zij als een gepast 
hulpmiddel de zelfskennis aan, daar het on- 
mogelijk is, dat iemand, die zijne fouten niet 
kent, derzelve zou kunnen verbeteren. „Men 
„ neme dus eerst omtrent zichzelven, den 
„ perfoon aan van befchuldiger, dan van rig- 
> ter, vervolgens van voorfpraäk, en ein- 
>» delijk mishage men zich ook fomwij- 
» len” (y) — Bijzonder bevolen zij met 

het 


Cu) Zdem, De brevit, vit. C.4e ‚Non pudet te ree 
„, liquias vitae tibi refervare, et id folum tempus bonae 
», menti destinare, quod in nullam rem conferri posfit ? 
„> Quam ferum est tunc vivere incipere, cum definen. 
2, dum est. Quae tam ftulta mortalitatis oblivio in quin= _ 
9, quagefimum et fexagefimum annum differre fana cone 
„‚ filia, et inde velle vitam inchoare, quo pauci pere 
„‚ duxerunt”’! 

(+) Senecae Ep. 28. „ Initium est (alutis notitia 
„, peccati: egregie mihi hoc dixisfe viderur Epicurus, 
„, Nam qui peccare fe nêscit, corrigi non vult, Depree 
„, hendas te oportét, ante quam emendes. Idso, qüan- 
„, tum potes, te ipfum coargue., Inqüireinte, Accu- 
„, Gtoris primum partibus fungere , deinde judicis, no= 
» visfime deprecatoris; aliqguando te offende,” 
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het hoogfte regt het aandenken aan Gods te- 
genwoordigheid aan. „Indien gij , zoo dikwijls 
s Zij met uw ligchaam of met uwen geest 
» iets verrigt, gedachtig zijt, dat God als 
9» getuige bij u tegenwoordig is, zult gij ook 
, hem, die alles ziet, en voor. wien niets 
„» verborgen is, vreezen in alle uwe wen- 
» fchen en daden.” (w) „, Vreest,’ zoo vere 
maant de ftervende Cyrys zijne kinderen, 
„> vreest de onfterfelijke Goden, die alles vere 
2, mogen , en alles aanfchouwen, opdat 
»» Zij niets onbehoorlijks noch denkt, noch 
», doet.” (x) Volgens Cicero (y) had Tha- 
des vermaand , dat de menfchen indachtig moes- 
ten zijn, dat de Goden alles zagen, en dat zij 
overal waren. En zekerlijk „zoo behooren 
»» wij te leven, als zag ons altijd iemand. 
„> En wat baat het ook, onze booze daden voor 
», menfchen te bedekken, daar God bij alle 
>> Onze overleggingen en bedrijven tegen- 
»» woordig is.” (2) „, Daarom, wanneer gij 


ke) de 
Cw) Demophilus , 1.1. p. 621. 
Cx) Kenophon, Cyropaed. 1. VI, 
(Cy) De Leeg. LIL c.rr 

(Cz) Senecae Ep.83. 9, Sic certe vivendum est, tan- 
_ quam in confpectu vivamus, fic cogitandum , tanquam 
s Aliquis in pectus intimum infpicere posfit; et potest. 
» Quid enim prodest ab homine dliquid esfe fearetum? 
» Nihil Deo clufum est. Interest animis nostris, et 
_ 9 Cogitationibus mediis intervenit,” 
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„ de deuren toegefloten en het van binnen 
>, donker gemaakt hebt, laat het in u niet 
>, opkomen, om te zeggen: nu ben ik ale 
» leen, want dat zijt gij niet, maar God is 
s bij u.” (4) — Zoo ook hebben zij de 
gedvrige herinnering aan den dood als zeer 
gefchikt aangezien, om onze driften tor be- 
daren te brengen, daar het zoo dwaas is den 
korten levenstijd in oneenigheid door te bren= 
gen, en men den tijd, dien men genoegelijk 
kon flijten, niet moet befteden aan zijn eigen 
fchande, of eeu’s anders fchade. (2 ) — Van 
geen geringen dienst begrepen zij insgelijks, 
dat ook zijn kon, dat men zich elken avond 
rekenfchap afvroeg, gelijk Sextius en Seneca’ 
deden; dat men onderzocht, „ welk kwaad 
> men beftreden, welk goed men verrigt 
s, hebbe, en in welk opzigt men beter ge= 
s> worden zij; en dat men nu eens tot zich» 
» zelven zegge: voor deze reis vergeef ik u 

» dit, 


Ca) Epicteti Disf. l.I, ce 14. 

(5) Seneca, de Ira. III. c.42. 5 Nec ulla res 
9, magis proderit, quam cogitatio mortalitatis. Sibi quise 
, que ut alteri dicat; quid juvat, tanquam in aeternum 
s> genitos iras indicere, et brevisfimam aetatem disfipare ? 
9» Quid juvat dies, quos in voluptatem honestam im 
s, pendere licet, in dolorem alicuius tormentumgque trans- 
s ferre,”” me Conf. quoque Ep. 26, et de Trang. an 
Mi, C. IIe 
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„> dit, maar doe het niet meer; dan eens: 
> in dat gefprek waart gij wat driftig , laac u 
„ in het vervolg met zulke onkundige men- 
>, fchen niet meer in; nu eens: dien man 
» hebt gij te fterk aangefproken, gij hebt 
„‚ hem niet verbeterd , maar verbitterd; zie in 
2» het vervolg toe, niet maar, of het gene 
» Zij zegt waarheid is, maar ook of hij, 
z, tegen wien gij het hebt, de waarheid ver- 
», dragen kan.” (c) Laat. 


Ce) Idem, de Ira. \. III. c.36. ,, Faciebat hoc fex- 
„, tius, ut confummato die, cum fe ad nocturnam quie- 
», tem recepisfer, interrogaret animum fuum: quod hodie 
s, malum tuum fanasti, cui vicio obftitisti, qua parte 
„, melior es? , . , . . Quid ergo pu'chrius hac con{ue- 
»» tudine excutiendi totum diem? Qualis ille fomnus 
»» post recognitionem fui Cequitur, quam tranquillus , al. 
„> tus ac liber, cum autlaudstusestanimus, aut admonicus 
», et fpeculator fui cenforque fecretus cognofcit de morie 
»‚ bus fuis! Utor hac potestate, et quotidie apud me 
„, caufam dico, cum fub'atum e confpectu lumen est, 
»» et conticuit uxor, moris iam mei confcíia, totum diem 
> mecum fcrutor, facta ac dicta mea remetior, Nihil 
‚ » mihi ipfe abfcondo, nihil tranfeo: quare enim quid-— 
», quam ex erroribus meis timeam, cum posfim dicere z 
s Vide ne istud amplius f:cias, nunc tibi ignosco, — ia 
„» illa disputatione puguatius locutus es, noli postea con- 
„, gredi cum imperitis; nolunt discere, qui nunquam 
»» didicerunt, — illum liberius admonuisti, quam debe- 
3 bas, itaque non emendasti, fed offendisti; de caetero 
22 Vide, non tantum an verum fit, quod dicis, (ed an. 
s ille, cui dicitur, veri patiens fic” 2 
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Laat ons nu, voor dat wij verder gaan, om- 
trent het dus ver opgegevene aanmerken, dat 
het alles inderdaad in zichzelven zeer goed is, 
en in de veronderftelling, dat er reeds een 
ware en gezette lust is om zich te verbeteren, 
ook niet zonder uitwerking blijven zal, maar 
echter niet genoegzaam is. Wij moeten hier, 
namelijk , niet bij redeneringen blijven ftil- 
ftaän, maar opmerken, wat de algemeene en 
onze eigene ondervinding leert, en dan moe 
ten wij immers, willen wij opregt handelen, _ 
getuigen , dat het opgenoemde en dergelijke 
dingen, ons geene genoegzaame hulp aanbic- 
den tegen de kracht der verleiding, der zin- 
nelijkheid en der driften. Daar is een te 
groot onderfcheid tusfchen de goedkeuring 
van ons verftand, en de dadelijke geneigdheid 
van onzen wil. Wel wist men, ook zonder 
het Evangelie, dat men het goede kennen en 
prijzen. kon, en nogtans naar het verbodene 
haken, gelijk wij boven hebben gezien, maar 
evenwel hielden de Wijsgeeren dit niet ge- 
noeg onder het oog, maar veronderftelden 
bij hunne aanwijzingen te veel vermogen of 
lust tot het goede in den mensch. 

Overeenkomftig dus met onzen waren toe= 
ftand flaan Jezus en zijne Apostelen een bete- 
‚ ren en gefchikteren weg in. Zij verwerpen 
geenszins zulke hulpmiddelen , als waarvan 

_ de 
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de Wijsgeeren zich bedienden, maar prijzen 
er ook van dergelijke foort aan. (4) Ook 
wijzen zij op andere, die nog krachtiger zijn, 
als: het aandachtig en naarftig lezen der Hei- 
lige Schriften, het vlijtig bijwonen van de 
openbare prediking des Woords, het regt 
gebruik des Avondmaals, gedurige waakzaam- 
heid, (e) en dergelijke. Maar vooral zeg- 
gen zij zulk eene goddelijke medewerking of 
hulp des Heiligen Geestes toe, waardoor de 
Evangelie-leer, welke het van God veror- 
dend middel is tot geloof en bekeering, mete 
‘ terdaad zulk een vruchtbaren invloed verkrijgt 
op het hart en gedrag, als ter ongeveinsde en 
ftandvastige beoefening van geloof en bekee- 
ring noodig en voldoende is. (fj) Blijft er, 
ten aanzien van de wijze dezer werkingen 
Gods, 


Cd) Bij voorbeeld, Rom, XII, rr. Coll. g=err. 
Gal. VI. 3, 4. 

Ce) Joh. V. 39. Hand, XVL rr. Jac. I. or. Hebr. 
X. o5. 1Cor. XI. 26, 

(Ff) Vergelijk, Rom. X. ig —r . Jac. I. 18. 1 Petr. 
B 83. -oPerr. I. 3. zr Thesf. IL, 13. Rom. IL. 16 
Hand, XIII, 26. 1Cor. I, 18. eo Tim. LIL, 15. Jace 
 E. or. met 1Cor. III, 7. Hand. XVI. 14, Rom. 
| XV. 13. Eph. III. 16, o Thesf. IL, 1517. Phil, 
NM. re, 13. Eph. IL, 1618. 1 Thesf. III, re, 13. 
Hebr. XIII. so, ar, en zie Meder, Befch. en beoef. 
‚_ Godsdienstleer , bl. 295, 296. en Zio, et Mori Epitome ; 

Part, V. c‚3. $-2, et 4, 
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Gods, of derzelver verband met de werk- 
zaamheden van onzen geest, eenige duisterheid 
over, die is er ook ten aanzien van al ons den= 
ken en doen, befchouwd in betrekking tot 
Gods voorwerenfchap en beftuur van alles, 
Dat wij alles niet volkomen kunnen verklaren, 
flait geene onmogelijkheid of tegenftrijdigheid 
in zich, noch mag ons eenigermate terughou- 
den van het gebruik dezer belangrijke waar- 
heid. (2) — Zulk een onderrigt is juist ge- 
past voor onze behoeften, juist berekend 
naar onze natuur en toeftand, — Dit zijn 
hulpmiddelen, verkrijgbaar voor elk , en even- 
zeer ftrekkende om den mensch in betamende 
afhankelijkheid van, en in betrekking tot God 
te houden, als om dezen goeden Gever aller 

goe- 


Cz) Ik kan dit niet beter , noch het waar begrip der 
zaak in ’t geheel , korter uitdrukken, dan met de woor- 
den van MZorus, ll. p.229, 230, «‚ Non magis in ha 
s» Te, quam in vitae communis inceptis ullis, opus est, 
> anxie definire, quid et quantum Deus atque homo fa- 
„> Ciant, ubi aut quando Deus aut homo incipiat feu de. 
,, finat, Deus folus agat , fui homo aliquid conferate 
s, Utamur doctrina, et operam demus pietati, laeti ac 
» freti fimnl eo, Deum ftudia nostra fecundaturum esfê, 
s ut doctrina, quae pos erudire ac emendare potest, 
», quae nobis erudiendis et emendandis destinata est ade 
„> miniculo, per quam Deus erudire et emendare folet, 
2 Etiam revera nos, fecundante Deo u{um doctrinae, 
erudiat et emendet.” — Verg. ook Reinhard, M= 
ral IV. Th. £, 288, 


» 
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„goede gaven en volmaakte giften te vere 
heerlijken. Ook wordt de mensch geens- 
‘zins daardoor tot eene machine verlaagd, 
of ook verpligt, óf zelfs het hem vrijgelaten 
zich aan werkeloosheid over te geven; (X) 
dit alles is niets dan misverftand der gewij- 
de fchriften: integendeel zulk eene leer is 
‚ zeer aanmoedigend en krachtig opleidend en 
verpligtend tot gebruik van onze zedelijke 
krachten en’ dier hulpmiddelen, welke wij 
anders, als in zichzelve toch niet volkomen 
genoegzaam, al ligt ongebruikt zouden laten ; 
daar er eene orloochenbare zamenhang tus- 
fchen onze pogingen en oefeningen, en den 
zegen, den invloed, de medewerking van 
God, of hoe men dic het liefst zou willen 
noemen, beftaar. (é) 
__ In het bijzonder moet ik nog iets zeggen 
van het gebed, befchouwd als hulpmiddel ter 
zedelijke verbetering. Enkele gebeden of 
vermaningen tot gebeden om goddelijke hulp 
tot deugd, treffen wij bij deze en gene Wijs- 
geeren, bijzonder bij Epictetus en Antoninus 
aan. De laatfte Zegt» dat wij God moeten 
fme- 


CA) Verg. Meder, t. a. p. bl. 312. 

(í) Verg. de bl, 187. aant. (f) aangevoerde plastfen , 
inzonderheid 1 Cor. III, 57. Hand. XVI. 14. 2 Thesf, 
IL, 14 — 17. Phil, II, 12, 13, als mede Jud, vs. 20, 21e 
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fmeken, dat hij ons bekwaam make om onze 
begeerten wel te regelen, en onze zorgen 
wel te beftieren, mec betrekking tot de uite 
wendige dingen. (k) De eerfte wil, dat men 
aan God denken, en hem als helper en be- 
fchermer zal aanroepen: en Seneca zegt ook 
nog op een’ enkele plaats: Bid de Goden om 
eene welgeftelde en gezonde ziel, (£) Doch 
dat dit in het geheel niet hunne doorgaande 
denkwijze was, hebben wij voorheen reeds 
gezien. (2) — Voortreffelijker is dan ook 
hier het Christelijk onderrigt. Daar Jezus 
en zijne Apostelen niets van het gene ons ge= 
luk betreft, van het gebed willen uitgefloten 
hebben , maar leeren, dat wij alle onze begeer= 
ten en nooden biddende aan God zullen aan- 
bevelen, zoo is daaronder dus ook begrepen 
onze behoefte aan wijsheid en deugd. Zoo 
min toch als een vader zijn kind in plaats van 
een brood een fteen zal geven, zoo min; 
wordt er ons verzekerd, zal de hemelfche 
Vader eenige andere dan goede gaven ge- 
ven den genen, die hem bidt; als mede, dat 
zoo iemand wijsheid noodig heeft, hij ze van 
God begeere, die mildelijk geeft en niet af= 
wijst. 
C&) Antonini Medit. 1. IX. c. 40. 
(4) Verg. de noot (s) bl. 118, 
Ca) Verg. de noot (4) bli75. en (w) bl, 1ate 
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wijst. (2) — En van des te meer aanbelang 
js de aanprijzing van dit hulpmiddel, omdat 
het gebed uit eigen aard reeds eene zeer voor- 
deelige zedelijke ftrekking heeft, Het denke 
beeld toch der betrekking tusfchen God en 
ons houde ons in het zoo betamend en nucig 
gevoel van afhankelijkheid, Het verleven- 
„ dige hect bezef van gehoorzaamheid aan hem. 
Het vermindert den indruk van het zinnelijke 
op ons, Het doet ons onze waarde en beftem- 
ming gevoelen. Het heeft op geheel ons be= 
ftaan invloed’, en vormt ons tot degelijke en 
bedachtzame menfchen, en heeft dus ook een 

grooten invloed op ons waar geluk. (0) 
_ Daar zouden nog meer hulpmiddelen op 
te noemen zijn, welke de Heidenfche Wijs- 
geeren aanbevolen hebben, als: den omgang 
met goeden te zoeken, dien van boozen te 
vlieden, en foortgelijke, (p) Dan, behalve 
dat het zou kunnen aangetoond worden, dat 
Jezus en zijne Apostelen dezelfde en derge- 
lijke, en ruim zoo nadrukkelijk , aan de hand 
gegeven hebben, zou daar op altoos dezelfde 
aanmerking , die wij zoo even maakten , ome 
trent 


Cu) Phil, IV. 6. Matth. VIE, 7e 11, Luc. XI, 913 
| Jac. E Je 4 
‚ (a) Verg. Steinbart , Gluckfeligkeits-lehre. f, 87. 
(p) Conf, ex. gr. Seneca, de Ira, 1, III c, 8, et De 
| Clement, l, L, c. 22. 
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trent het onvoldoende derzelve , overfchieterts 
Dezelve dus aan hare plaats latende, wil ik 
liever ten laacften nog van één hulpmiddel 
fpreken, waarin de voorrang, welke aan het 
Christelijk ftelfel toekomt boven die der 
Wijsgeeren, te dezen aanzien zeer blijkbaar 
is. — Om van het kwaad afgefchrikt te wor- 
den, en lust tot deugd in zich op te wek- 
ken en te fterken, vinden wij dan door hen 
naar alle regt aangeprezen, om zich aan an= 
deren te fpiegelen en inzonderheid op het 
goede voorbeeld van anderen- acht te ge- 
ven. (g) — Maar welke groote , wijze en 
goede mannen wij ook gereedelijk toeftem- 
men, dat het Heidendom kon aanwijzen, 
waar was er één, die te vergelijken was met, 
of zelfs nabij kwam aan. den Goddelijken 
Infteller van onzen heiligen Godsdienst? Zijn 
voorbeeld is het eenige, dar geheel vrij van 
alle gebreken en in alle opzigten volftrekt 
onberispelijk is; het flemt in alle deelen op 
het naauwkeurigst overeen met de voorfchrif- 
ten van zijne leer; het is een voorbeeld, 
dat algemeen bruikbaar en overal toepasfelijk 
is. (7) Daar is geene deugd, geene berrek- 

king 

Ca) Idem Confol. ad Marciam. c, 9. et Fp. 6. 


(rj) Zie Cramer, over de Navolging van Jeans 
Christus, ame4 Overdenk, 
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king te noemen, waarin wij zijn voorbeeld 
ons niet voor oogen kunven ftellen, of 
waarin wij uit duidelijke gevolgtrekkingen 
niet tot onzen pligt befluiten kunnen. Liefde 
en gehoorzaamheid jegens God, kinderlijke 
onderwerping aan °s Vaders wil, vertrouwen 
op hem, aanhoudendheid in het gebed, zelfs- 
verloochening, onwankelbare liefde tor de 
waarheid, onvermoeide werkzaamheid, uic- 
gebreide en ijverige menfchenliefde, hartee 
lijke kinderliefde, toegevendheid en vriende- 
lijkheid omtrent dwalenden , grootmoedigheid 
jegens vijanden, en alles verdurende ftand- 
_ vastigheid in lijden en fterven — alle deze 
_pligten oefende hij volkomen uit. (s) — 
Zijn nu voorbeelden in het algemeen zoo 
gefchikt om die beminnelijke gedaante der 
“deugd te vertoonen, welke, wanneer zij daar= 
in geheel zigtbaar kon gemaakt worden, 
naar Plato °s zeggen, ons onwederftaanlijk 
zou aandrijven haar lief te hebben, welk een 
krachtig hulpmiddel is dan de aanfchouwing 
van deze zoo zigtbaar mogelijk gemaakte 

deugd! 


(Cs) Vanelk derzelven volge hier flechts ééne plaats ten 
bewijze: Joh, IV.34. Meth. XXVI. 3942, Joh. Ville 
29. Luc. VI. 12. Job. V. 30 XVIIL 37. IX. 4,5. 
j Matth. IX. 35, 36. Joh. XIX. 26, 27. Matth, XXVI, 
| 40,4. Luc. XXII. 34. Joh. XIX, 30, 
N 


194 Le VALK, over Her GOEDE 


deugd! En welk eene uitnemendheid in hee 
ftelfel, hetwelk ons dat gevoelen ter navols 
ging voorftelt, hetwelk in Jezus Christus 
was 5 ja ook ons verklaart, daartoe geroepen. 
te zijn, om de voerftappen te volgen van 
hem, die ons zijn voorbeeld naliet: (#) een 
voorbeeld hetwelk , niettegenftaande de god- 
de'ijke grootheid van hem, die het gaf, ons 
echter altijd ten model verftrekken, en de 
beoefening onzer deugd bevorderlijk kan 


zijn. (4) 
$. 26. 


Opgave en beoordeeling van de drangree 
denen ter zedelijke verbetering door de 
oude Wijsgeeren, en van die door 
Jezus en de Apostelen aange- 
WEZEN. 


Eindelijk wat betreft de meer eigenlijke 
drangredenen tot deugd, de Heidenfche Wijs- 
geeren leidden er onderfcheidene af, uit de 

heil- 


(2) Phil. IL. 5. 1Petr. IL ar, Verg, Reinhard, 
vom werth der kleinigk. in der Moral, f, 161. 

Cu) Zie Flatt, dat Jezus, in weêrwil zijner meer 
dan menfchetijke voorregten, nogtans ons menlchen ten 
voorbeelde kan verflrekken, in de Nieuwe Vaderle Bible 
IV.D. N.6, Mengelw. 225 volge 


Ì 
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heillooze gevolgen van het kwaad, uit de 
voordeelen van de beoefening der deugd, 
uit het genoegelijke van derzelver betrach- 
ting (#) en dergelijke. Dan, om niet te 
zeggen, dat het onderwijs van Jezus en de 
Apostelen ook hierin niet achterftaat, maar 
uiedrukkelijk daarop opmerkzaam maakt, (7) 


_ Taat mij in het algemeen omtrent deze drang- 


redenen opmerken, dat zij, even als vele 
hulpmiddelen, hoezeer ook goed in zich 


zelven, nogtans door de ondervinding blijken 


ongenoegzaam te zijn. De affchuwelijkheid 
bij voorbeeld der ondeugd en hare heillooze 
gevolgen; hoe weinig werken die waarlijk, 
wanneer de hartstogt woedt, de driften 
woeden ; of de verleiding betoovert. In zulke 
omftandigheden, immers als wij eerlijk willen 
zeggen, wat er van de zaak is, moeten wij 
erkennen, dat zulke befchouwing der ondeugd 
weinig op ons uitwerkt, dat ons oordeel 
de gevolgen derzelve flecht berekent, en 
het zich ligtelijk laat te vreden ftellen met 
fchijnverzekeringen, dat de weg der zonde 
niet zoo gansch onveilig is, wanneer zij 
maar met omzigtigheid bewandeld wordt 


dat 


Cy) Verg. de aanteek. Co)en (p) ble tor. 
Cw) Bij voorbeeld, Rom. VI. sr. 1 Tim, IV, 8, 
1 Petr, III, 13e 


N a 
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dat men omtrent zijne zwakke natuur ook 
wel met te veel geftrenghéid ‘kan te werk 
gaan, enz. Eveneens is het met de alge- 
meene verachting, welke men zegt, dat het 
lot der ondeugd is, Voor eene gevestigde 
deugd ja, zou zulk eene verachting ondrage- 
lijk zijn, maar de ondeugd weet haar te 
ontduiken door de listigfte vonden: zij kan 
geen kracht hebben, wanneer de zondaar 
buiten het oog van menfchen, en in de een= 
zaamheid verkeert, en is althans van allen 
invloed verftoken , zoodra de goede naam 
eenmaal verbeurd is. En zoo is het met alle 
dergelijke drangredenen tot deugd, gele= 
gen. (x) 

Vooral is er eene, welke van velen geoore 
deeld wordt van bijzondere kracht te zijn, die 
inderdaad ook zeer edel is, en waarvan de 
oude Wijsgeeren ook veelvuldig gefproken 
hebben. Ik bedoel de inwendige fchoonheid 
der deugd zelve, En hierbij willen wij dus 
ook wat meer bijzonder ftilftaan. — Zeer 
uitvoerig zijn de Wijsgeeren- voor en na 
Christus geweest in het betoog, dat de deugd 
om haar zelfs wille betracht moet worden; 
zoo zeer zelfs, dat zij met treffende welfpre- 

kende 


(x) Verg. van der Breggen Pauw en Stuart, heb 
deven van Jofeph. Ie De ble 210mm214e 
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kendheid beweerden, dat dit niet minder hec 
geval moest zijn, al ware het mogelijk, dat 
God noch menfchen ooit getuigen waren 
onzer handelingen, of al kon men zich door 
eene tooverkracht, gelijk aan die, welke men 
aan den ring van Gyges toefchreef, voor 
aller oog in zijn doen verbergen. (y) Daar- 
om befchreef Cicero zijn honestum ook in 
diervoege, dat het dat goede was, hetwelk, 
ook buiten aanmerking van eenige nuttig- 
heid, vrucht of loon, enkel om zijn zelfs 
wil, waardig was geprezen te worden. (z)) 
Waardig om aangehaald te worden is hier 
inzonderheid eene plaats van denzelfden Wijs- 

geer, 


Cy) Cicero, de Ofrc. LelII. c, 8. ‚‚ Satis enim no- 
„, bis « «««« perfuafum esfe debet, fi omnes Deos ho- 
„, minesque celare posfimus , nihil tam@n avare, nihil 
„> injuste, nihil libidinofe, nihil incontinenter este fa= 
„ ciendum, etc.” — Verg. vele dergelijke plaatfen, 
bij Clarke, over Gods Beftaan enz. II. D. bl, Tog=i tr. 
_ (2) ‚ Honestum igitur id intelligimus , quod tale 
9» Est, ut detracta omni utilitate fine ullius praemiis, fru- 
„> Ctibus, per fe ipfum posfit jure laudari, quod quale 
„fit, non tam definitione , qua fum ufus, intelligi 
„> potest, (quamquam aliquantum potest), quam com 
> muni omnium judicio, et optimi cujusque ftudiis at= 
„, que factis, qui permulta ob eam unam ceufam fan 
9 ciunt, quia decet, quia rectum, quia honestum est, 
„ Ei nullum confecuturum emolumentum vidente’ De 
Fin. LI. Ce 14» 
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geer, door Lactantius bewaard; met eenige 
verkorting echter, zal ik die hier laten volgen, 
s, âls er eens twee menfchen waren,” zegt 
hij, „de een zeer braaf en de ander zeer 
» flecht, en de maatfchappij hield eens uit 
>, dwaling dezen voor braaf, en den eerften 
s, voor flecht ; terwijl ook, ingevolge dit oor= 
»» deel, de brave man op allerlei wijzen 
3» mishandeld en gefolterd, de flechte daar= 
2» entegen geacht en bevoorregt wierd — wie 
„, kan er echter zoo onzinnig zijn, dat hij, 
„> niettegenftaande dit alles , nog- in twijfel zou 
» ftaan ‚of hij die goede, dan of hij die flechte 

„, zou willen zijn.” (a) 
Ver is hect er van daan, dat wij de edel- 
heid 


Ca) De Rep. L.IlL, Fragm. „Quaero, fi duo fint, 
„‚ quorum alter, optimus vir, aequisfimus, Cumma jus 
„, ftitia, fingulari fide, aker infigni fcelere et audacia 
‚ Exiftimetur:s et fi in eo fit errore civitas, ut bonum 
„ illum virum Cceleratum, facinorofum, nefarium pue 
9, ters contra autem, qui (it improbisfimus, fumma esfe 
„‚ probicate ac fide exiftimer, proque hac opinione 
„ omnium civium, bonus ille vir vexetur, rapiatur, 
‚, manus ei denique afferantur, effodiantur oculi, damnes 
+, tur, vinciatur, Uratur, exterminetur, egeat; postrês 
‚mo jure &tiam optimo miferrimus este videarure 
;‚ Contra autem ille improbus laudetur, colatur, ab omnis 
2, bus diligatur, omnes ad eum honores, omnia impee 
» ria, omnes op@es, omnes denique copiae conferanturs 
„ Vir denique optimus omnium exiftimatione €t dignisfie 
‚, mus omni fortuna judicetur: =— quis tandem erit tam 
‚ demens, qui dubitet, utrum fe es(e malt?” 
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heid dezer drangreden ontkennen, of haar van 
alle kracht zouden willen berooven. Schoon 
is de deugd, en voorzeker overwaardig om 
haar zelfs wille betracht te worden. Het 
zou ook eene valfche aantijging zijn, wan. 
neer men wilde beweren, dat het Christen= 
dom iets leerde, hetwelk met deze ftelling 
ftreed. Maar het vermijdt het overdrevene, 
dat daarin ligt opgefloten, De deugd te 
beminnen en te betrachten enke/ van wege 
hare fchoonheid, waarlijk dat fchikt zich 
niet goed voor onze zwakke zinnelijke na- 
tuur. Men behoeft hier niet fcherpzinnig 
te onderzoeken, of , en zoo ja, in hoe ver 
eenig mensch het, alleen door deze drangre= 
den bewogen, in de deugd brengen kan, 
Maar zeker is het, dat de ondervinding leert, 
dat verre weg het grootfte gedeelte der men- 
fchen, niet alleen de onkundigfte en onbe- 
fchaafdfte, maar ook zeer wel opgevoede en 
zedelijke lieden aan deze drangreden niet ge- 
noeg hebben. Men kan wel van zoo vele din- 
gen zeggen: zoo zou bet voortreffelijker, zoo 
eerst volmaakt zijn; maar het is hier de vraag, 
of zulke voorrtreffelijkheid ‚en volmaaktheid 
voor onzen tegenwoordigen toeftand berekend 
zij. En raadpleegt men dan het algemeen 
gevoel en de algemeene ervaring, dan zeg- 
gen deze eenparig, dat enkel uit innerlijke 
gronden zedelijk goed te handelen, zonder 

N 4 eenig 


zoo Ls VALK, over net GOEDE 


eenig opzigt op gevolgen van belooning 
of vermeerdering van geluk, niet overeen= 
komt met onze tegenwoordige natuur en 
toeftand, Aardig zegt Locke daarom: „ De 
» Wijsgeeren hebben inderdaad de fchoon- 
» heid der deugd wel aangewezen. Zij 
»„ hebben deze dochter des hemels zoo op- 
» gefierd, dat zij het oog der menfchen 
5) tot zich trok en hunne toegenegenheid 
>> won, maar alzoo zij haar geen de minfte 
„ huweliĳksgifte toelagen, was er geen, 
„, die haar ten huwelijk nemen wilde.” (4) 
Dat overdrevene dan wordt in het Christe- 
lijk ftelfel vermeden , en een verband behouden 
tusfchen dingen, welke wezenlijk verbonden 
zijn. Het erkent namelijk wel, dat dat geen 
deugd is, wat enkel uit inzigt van voordeel 
of genoegen volvoerd wordt; (e) gelijk dan 
ook zulk eene deugd zoo ras verdwijnt, als de= 
ze laatfte ophouden, ja het wil overal, dat de 
deugd, al wordt zij ook van fchade, ondank 
bij menfchen of dergelijke gevolgd, evene 
wel zal betracht worden. Doch echter. wil 
het tevens, dat ook de aangename gevolgen 
der deugd, daarmede gepaard gaande gee 
moedsrust, en de verwachting van eene gena- 
de- 


C4) Reafonnablenest ef Christiani” , I, Ide 
(ec) Matth. V. 46, 47e Vl 2 
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devolle en heerlijke belooning onzen ijver 
in derzelver uitoefening verfterken zullen. (4) 
En zoo iets heeft ook inderdaad onze zwak- 
ke deugd hoogst noodig, ja fchijnt eene bee 
hoefte te zijn voor onze natuur, daar Jezus, 
die de reinfte en onbaatzuchtigfte deugd uit- 
oefende en geduldig het kruis verdroeg, 
echter daaronder ter bemoediging zag op de 
vreugd, welke hem was voorgefteld. (€) — 
Strijdigheid derhalve tusfchen het beminnen 
der deugd om haar zelfs wille, en het uit- 
zigt van bevordering van geluk daaronder, 


is er niet. Noch ook kan men eenige be-_ 


_ denking van loonzucht hier plaats geven; 


mits men flechts behoorlijk onderfcheide 


tsfchen die lage loonzucht, welke alleen 


voordeelshalve doet werkzaam zija, en die 
betamelijke en loffelijke naijver, welk: zich 
door een toegezegd loon te fierker la: op- 
wekken tot iets, dat reeds uit zichzelven bee 
tamelijk en pligtmatig is. De deugd, die 
Jezus en zijne Apostelen vorderen, is ver 
van zulke gedwongene, lage of onvolkomene 
deugd te zijn, Daar zij oncfpringt uit het 
geloof aan de vergevende genade van God 

in 


_ (4) rTim. IV, 8. Phil. IV. 7, 9. Luc. VL 23. 
_ Hebr. XI. 6, 26. en elders. 


Ce) Hebr. XII. 2. Zie ook V. 7. 
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in Christus, is het eene deugd uit liefde en 
dankbaarheid. (f) En daarom, eindelijk , kan 
men ook te regt zeggen, dat het uitzigt op 
loon de deugd bij hem niet bezoedelt, die 
God uit liefde dient, ,, omdat toch gelooven 
s> En niet zien, de zaak is hier op aarde ten 
2 opzigt van het loon des Christendoms. 
> Alle onze verwachting is gegrond in onze 
> kennis van God, ons vertrouwen op hem, 
», dien wij juist door dit vertrouwen boven 
„ alles liefhebben en eeren. De hooglle 
„> zedelijkheid is alleen ons waarborg voer 
het loon; dus, Christelijk kan men God 
„, niet liefhebben en eeren, eerst en vooral 
s> om des loons wil.” (g) 

Uitzigt op vermeerdering van geluk, op 
belooning of ftraf is dus niet alleen de ee- 
nigfte reden niet, welke tot deugd moet be= 
palen, maar ook zelfs de voornaamfte niet. 
Deze ligt, gelijk wij boven zagen, in den 
wil en het oppergezag van God. Doch met 
dit beginfel, als drangreden befchouwd, laten 
zich zeer wel, en dit is eene uitmuntende 

voors 


52 


(f) Verg. onder anderen Leland, Befch. van de 
fehriften der Deisten, 1IL:D. bl, 8—16, Jerufalem , 
Betrachtt. 1 The Ie 195« Clarisfe, Bewijs uit de Zedeleer 


bl. 99 110, 
(Cg) Krom, Jake de Dooper. zft. bl, 50, 
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voortreffelijkheid van het Chriscendom, op 
welke wij hier onze aandacht vestigen moe- 
ten, vereenigen die liefde voor de deugd en 
de zucht tot ons geluk, Deze toch zijn 
geene ftrijdige, maar zeer beftaanbare, zeer 
redelijke en aan elkander onaffcheidelijk ver= 
bondene beginfelen van werkzaamheid. — 
Zulk een onderrigt is juist gepast voor de 
behoeften der menfchelijke natuur, daar de 
ondervinding leert , dat verfchillende men- 
fchen tot hetzelfde zedelijk bedrijf worden 
opgewekt door verfchillende beweegredenen, 
t Is de vereeniging van deze beweegrede- 
nen, door het Christendom toegeftaan, wel- 
ke den fmaak treft, aan de rede voldoening 
geeft, en den wil te onder brengt. Gehoors 
_ zaamheid alleen uic vrees voor gezag of op 
de hoop van belooning, zonder inwendige 
achting en liefde waor de deugd, is laag en 
loonzuchtig. Aan de andere zijde: de deugd 
beoefenen alleen van wege hare betamelijk- 
heid en fchoonheid, buiten aanmerking van 
God, — gefteld, dat dit eenigzins op den 
duur gefchieden kan ,— is een onverfchoonlijk 
gebrek in onzen pligt jegens het hoog{te en 
beste wezen. Of, met andere woorden: hijs 
die handelt alleen uit aanmerking der deugd, 
is een zedelijk , maar geen godsdienstig 
mensch: hij, die alleen bepaald word: door 

heg 
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het gezag van God , maar geen gevoel heeft 
voor zedelijke regtheid in zijne bedrijven, 
is een godsdienstig, maar geen zedelijk 
mensch. Maar hij, die uit de vereeniging 
dezer drangredenen van Rede, Godsdienst, en 
eigen welzijn, handelt, is zedelijk, godsdien- 
tig en wijs. En dit is onbetwijfeld het waar- 
“ digfte en volmaaktfte karakter. (% ) 

Voorts willen wij niet verzwijgen, dat wij, 
behalve de gemelde drangredenen, bij Plato, 
ook nog die ontmoeten, welke afgeleid is 
uit het loon, dat ons voor de deugd hierna 
te wachten ftaat, Want in zijnen Phaedon, 
Socrates het een en ander hebbende laten 
fpreken van het loon der goeden en de ftraf 
der boozen in het ander leven, befluit hij 
aldus: „uit hoofde van al dit gezegde moet 
„, men zich met alle vlijt beneerftigen, dat 
‚, men in dit leven deugd en wijsheid ver- 
» krijge, want de hoop is groot en het loon 
> is fchoon.” (#) — Doch, om niet te 
zeggen, dat wij deze drangreden zeer fpaar- 
zaam aantreffen, was ook het geloof van hen, 
welke een’ toekomftigen ftand van vergelding 

aan- 


C4) Zie Foster, Sermons Vol, IL, p. 33. en Ware 
burton I.d. 1. b. 4» afd, 

(é£) Dergelijke plaatfen vindt men ook in Rep, |, X, 
et de Leg. l, VIIL 
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aannamen, met zoo vele duisterheid en on- 
zekerheid omzwachteld, gelijk wij vervolgens 
zien zullen, dat het niet mogelijk was, dat 
deze drangreden met eenige aanmerkelijke 
kracht op het hart en het leven werken 
kon: 

Dat geen dus, wat het Heidendom ten 
dezen aanzien goeds had, heeft het Christen- 
dom vollediger en zonder inmengfel van 
dwaalbegrippen. — Ja ook heeft het, be- 
halve deze, nog andere en zeer krachtige 
drangredenen tot deugd, ontleend uit de 
voorftelling van Gods volkomenheden, van 
eene bijzondere Voorzienigheid , van het 
voorbeeld van Jezus, * welk eveneens als 
drangreden dienen kan en gebruikt word: , als 
het als hulpmiadel verftrekt; ontleend inzon- 
derheid van de verzekering der onfterfelijk- 
heid en van de leer der verzoening, boven 
welke niets krachtiger kan worden uitgedacht, 
en, welke vruchteloos zijnde, ook alles, 
wat men ter opwekking of verfterking der 
deugd mogt aanprijzen, wel ijdel zal bevon- 
‚den worden, Dan, deze drangredenen te 
‚ontwikkelen, derzelver kracht aan te toonen, 

of de volmaaktheid van hect Christelijk leer- 
‚ftelfel daaruit af te leiden, behoort niet tot 
‚onze taak, welke alleen verkeert over her- 
| geen wij goeds bij de Heidenfche Wijsgee- 

ren 
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ren vinden, in vergelijking gebragt met Jezus 
en zijner Apostelen onderrigt daarover. (&) 


ke 


E. Over het toekomend leven, en een flaat 
van Vergelding. 


S. 2%. 
Voorafgaande opmerking, 


Zeer belangrijk is in elk godsdienstftelfel 
de leer, dat het met dit leven voor defi 
mensch niet gedaan is: gelijk wij dan ook 
bij alle volken deze leer door de werges 
vers (daar gelaten nu, of zij die altijd 
geloofden }) voorgefteld en met veel zorg 


bes 


(#) Men kan daarover onder anderen nazien: Jz. 
venfels Opuscula, T. 1. p. 115. faq. Auderis Anonymi 
disf. de praerogativis Ethic. Chr. Leg. Stolp. T.1, Parcs se 
p-204 210. Steinbarts Glückfeligkeits lehre S, 3537, 
Clarisfe , bewijs enz. bl. go==94. Gellert, Moral. Vorlesf, 
Werke VIII. Th. f. 98==roo Hesfe, Comment, 1, in 
Opusc. a Muntinghe edit. T. IL, p. 155, 156s Jacobi, 
Betracht. über die weifen abfichten Gottes. Th. £ 442, 
in de Bijdragen tot bevordering van Waarheid en Gods- 
vrucht IID. 1ft. bl, 117 volg. onder den titel: Over de 
werfchillende drangredenen tot de deugd, die uit de 
genoegdoening van Jezus ontftaan,. 
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„bewaard vinden. Trouwens niet alleen heeft 
deze leer een ontkennend nut, om van veel 
kwaad af te fchrikken; (/) maar ook is zij 
het ware en echte fchraagpunt der menfche= 
lijke deugd, en de beste balfem voor het 
gewond geweren, 

Bij de Wijsgeeren voor en na Christus 
vinden wij dan ook veel, wat hiertoe be= 
hoort. Want, alhoewel er onder hen ge- 
weest zijn, welke een ander leven, of ont- 
kenden, (mm) of betwijfelden , kan het ech- 
ter niet ontkend worden, dat hetzelve door 
velen hunner met meerdere of mindere verzee 


kering geloofd is. (#)) — Immers, daar alle 
vol. 


CZ) Cicero, de Legg. 1. IL. Cc. 7. „, Quam multos 
s, divini fupplicii metus a fcelere revocari.” .... 

Con) Warburton moge toch, uit iĳver voor zijne 
ftelling, zich hierin te verre hebben laten vervoeren, 
van velen heeft hij toch met geene onaannemelijke be- 
| wijzen geftsafd, dat zij het waarlijk niet geloofden, 
(7) Ik druk dit opzettelijk aldus uit, omdat er al 
| geen fluk is, waaromtrent meer verfchil en onzekerheid 
| Onder de Ouden plaats had; Cicero meldt er vans 
», funt, qui nullum cenfeant fieri discesfum, fed- una 
> animum et corpus occidere , animumque cum corpore 
| 5 exflinguijz qui discedere animum cenfent, alit ftatim 
s disfipari, alii diu permanere, alii femper.” En een 
| weinig vroeger, zijn voornemen verklarende om deze 
| zaken te behandelen, zegt hij: „ea ‚quae vis, ut potero, 


Ke ezplicabo, nec tamen, quafi {Pythius Apollo, cerra 
i ut 
2 
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volken van ouds, blijkens de gefchiedenis, in 
deze overtuiging verkeerden, (waar dezelve 
dan ook haren eerften grond in moge heb» 
ben, ) is het geheel verkeerd, met fommigen 
der Ouden, (o) aan een eerften uitvinder 
dezer leere te denken, in dien zin, als of dit 
tot dien tijd een vreemd denkbeeld onder de 
menfchen geweest ware. Wel is het mogee 
lijk, dat deze of gene, hij zij dan Zhales, 
hij zij Pherecides, hij zij eenig ander, deze 
leer het eerst met meerdere zorgvuldigheid 
voorgedragen, of met min bekende bewijzen 
getracht heeft te ftaven, maar zeker is het, 
dat zij algemeen was aangenomen, en dat 
de Wijsgeeren uit deze algemeene toeftem- 
een bewijs voor dezelve ontleend hebben. (9) 
Waar- 


„> ut fint et fixa, quae dixeros fed ut homunculus 
2, Unus e multis, probabilia conjectura fequens; ultra 
» enim, quo progrediar, quam ut verifimilia videam, 
> non habeo.” — En wat later verklaart hij, na zeer 
vele verfchillende gevoelens te hebben opgegeven: „ hae 
», rum fententiarum quae vera fit, deus aliquis videe 
2 tit” Twse. Quaest 1. C. 9, IT. 

(Co) Conf, Cicero, Tusc. Quaest, 1, I. c. 16. et Menag, 
ad Laërt.l, I. c. 24., 116. 

(LP) Cicero, 1,1. „, Permanere animos arbitramur con= 
» fenfu nationum omnium.” — Senecae Ep. 117 „Cum 
»» de animarum aeternitate disferimus, non leve momen- N 
» tum apud nos habet confenfus hominum, aut timene 
» tum inferos aut colentium.”’. 
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‚ Waarom dan ook Plutarchus reeds gezegd 
heeft, dac hij daarvan geen uitvinder of oor= 
‘fprong wist aan te wijzen. (4) 


S. 28. 


De gevoelens dier Heidenfche Wijsgeeren, 
welke voorftanders waren , of gehouden wor- 
den, van de leer der onfterfelijkheid der 
ziel, en een toekomenden flaat, 


In de behandeling van dit fluk moeten 
wij dan ook hier eenige getuigenisfen, welke 
hiertoe vooral betrekkelijk gemaakt kunnen 
worden, in overweging nemen. — Om nu 
van Zhales en Pythagoras niet te gewa- 
gen, (7) bepalen wij ons in de eerfte plaats 

bij 


C4) In Confol. ad Apollon. p. 115. 

Cr) Van beide erkent het Diog. Laërt. le le etl. VIII. 
C. 28. en van den laatften ook Piurarchus de placit, 
Phil, Ll. IV. c. 7. Maar het bewijs omtrent 7rafes {chijne 
flechts op een enkel gezegde te rusten, als: dat de 
dood van het leven niet onderfcheiden is, En omtrent 
Pythagoras is hetzelve zeer ingewikkeld en duister, uic 
| aanmerking niet alleen van de leer der zielverhuizing , 
| welke kij, gelijk bekend is, zeer fterk voorftond, 
(Warburton ILD. bl. 179 volg. 203 volg.) maar ook 
om andere redenen; waarvan men kan nazien van 
Oosten de Bruin, in ’t Stolp. Legaat. ID. It, ble 4—9 

en Brucker Hist. Crit. Phil, Tom, Ie p. 991 (qqg. 
| Oo 
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bij den hooggeroemden, en ook waarlijk in 
vele opzigten zeer voortreffelijken Socrates. 
> De hoofdzaak,” zegt hij tot Cebes, gelijk 
Plato meldt, (r*) en welke hij met ondere 
fcheidene bewijzen had aangebonden, „ is 
z» deze, dat er een ander leven is, dat de 
s, dooden weder levendig worden en dat de 
» Zielen der geftorvenen overblijven,” En 
elders: „ de ziel gaat heen naar eene plaats, 
s» die, gelijk zij, voortreffelijk, zuiver en 
5 Onzienlijk is; eene plaats, werwaarts ook 
»» mijne ziel, zoo het God behaagt, welhaast 
s> Zal overgaan,” en wederom: „de ziel, die 
>> zich op de beoefening der wijsheid heeft 
»s toegelegd, vertrekt daarheen , waar het 
> onfterfelijk en heerlijk is, en waar zij be- 
s» Vrijd zal zijn van alle dwaling en alle 
> andere menfchelijke verkeerdheden; eene 
> Plaats, waar zij haar leven leeft met de 
>, Goden,” — Hierbij meerdere getuigenisfen 
uit den Phaedon te voegen, acht ík onnoo= 
dig , daar het bekend is, dat hij, vooral 
kort voor zijnen dood, hiervan meermalen en 
zeer veel opmerkelijks gezegd heeft. Alleen 
voeg ik er dan nog bij, *t geen Cicero (Ss) 

van 


(r*) In Phaedone, p. 385. 
Cs) Qwaest. Tusc, le I. ce 29. „‚ His et talibus adduce 
s> Ws Socrates, nec patronum quaefivit ad judicium 
„ Cds 
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van dit uiteinde, en van Socrates fprekende 
over de onfterfelijkheid bij hetzelve, zoo 
fchoon heeft uitgedrukt. Na geredeneerd 
te hebben over de onfterfelijkheid en een- 
voudigheid van den menfchelijken geest, 
voegt hij er bij: „‚ dat Socrates, uit aanmer- 
s, king van deze en dergelijke dingen, ook 
5, geen voorfpraak heeft willen begeeren, 
5, toen hij ter dood veroordeeld was, noch 
zijne Regters om genade bad, maar eene 
vrijheid en ftandvastigheid blijken liet, 
>, welke het gevolg was, niet van hoogmoed, 
», maar van grootheid van ziel; dat hij den 
5 laatften dag van zijn leven over dic onder. 
9 werp pog veel gefproken had, gelijk hij 
», ook daarom , waartoe hij anders eenige 
3, dagen te voren goede gelegenheid had, 
2, uit zijn kerker niet heeft willen vlugten; 
» ja ook dat hij, toen hij dien doodelijken 
9 Siftbeker reeds bijna in handen had, zóó 
ss heeft gefproken, dat hij niet fcheen ter 

» dood 


3 


27 


_ 3 Capitis, nec judicibus fupplex fuit adhibuitgue libee 
s, tam contumaciam, a magnitudine animi ductam, non 
> 2 fuperbia, et fupremo vitae die de hoc ipfo multa 
„» disferuit, et paucis ante diebus, cum facile poster 
9 educi e custodia, noluit; et cum paene ín manu jam 
»» mortiferum illud teneret poculum, locutus ita est, 
»s UE non ad mortem trudi, verum in coelum videre:ur 
« adfcendere, ” 


Oa 
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»» dood geleid, maar ten hemel opgenomen 
3) te worden.” — Hieruit echter als volko- 
men zeker op te maken, dat Socrates, zone 
der dat er eenige bedenking bij hem overs 
fchoot, een toekomftigen ftaat geloofd hebbe, 
verbiedt het zeggen vân Plato, welke Socrg-= 
tes zijne verdediging aldus laat eindigen 
> Het wordt tijd om te vertrekken, voor 
ss mij, die fterven zal, en voor ulieden, die 
4 in het leven blijven zult. Doch wie van 
>, ons er het beste aan toe zij, weet nies 
>» mand, dan God alleen.” (#) 

Van Plato getuigt Cicero, dat hij zoo vele 
fedenen daarvoor, dat de ziel niet vergaat, 
heeft bijgebragt, dat het duidelijk is, dat hij 
anderen daarvan heeft willen overreden, en 
dat hij er voor zichzelven van overtuigd ge- 
weest fchijnt te zijn. (w) — Wat voorts 
die belangrijke gezegden betreft, welke hij 
te dezen aanzien , en wel meer dan eenig 
ander fchrijver der oudheid heeft, wij zullen 
ftraks gefchikter gelegenheid hebben de eene 
en andere daarvan te overwegen. 

Gaan wij dan over tot Cicero zelven. „Ik 

ben 


(2) Cicero verhaalt dit op genoegzaam dezelfde 
wijze, Tusc. Quaest. le Le C. 4e 

Cu ) lbid. c.21. „Tot autem rationes attulic, ut velle 
s> Cacteris, fibi certe perfuafisfe videatur.” 


Í 
Î 
ij 
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ben het niet eens,” zegt hij, ‚, met hun, 
welke onlangs beweerd hebben, dat de ziel 
te gelijk met het ligchaam fterft, en dac 
met den dood alles eindigt. Meer geldt 
bij mij het gezag der Ouden, of dat onzer 
voorvaderen, welke den dooden zulke gods- 
dienftige regten hebben bewezen, het geen 
zij zeker niet zouden gedaan hebben, in- 
dien zij van oordeel waren geweest, dart 
niets meer tot hun betrekking had: of ook 
het gezag der genen, die eenmaal op deze 
wereld verkeerd hebben, en door leer en 
lesfen de onderwijzers waren van Groot- 
Griekenland, ’ welk, fchoon nu ver- 
woest, toen bloeide; of het gezag eindee 
lijk van hem, die door het orakel van Apol- 
lo voor den wijsten aller menfchen vere 
klaard is, (Socrates) die niet, gelijk de 
meesten, nu eens dit, dan eens iets anders 
leerde, maar het altijd daarop aanhield, 
dat de zielen der menfchen van Goddelijke 
herkomst waren, en dat zij, uie het lig= 
chaam gefcheiden, naar den hemel terug 
keerden.” (») ‚En waartoe vele woore 
den, wanneer ik overweeg, met welk vlug 
denkvermogen de ziel begaafd is, mert 

» welk 


(Cy) Cicero, de Amicit. C.3e EL 4e 
0 3 
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» welk een verwonderlijk geheugen van het. 
„, voorledene, met welk een vooruitzigt van 
>> het toekomftige, en hoe vele kunften en 
>» wetenfchappen door haar uitgevonden zijn, 
» dan houde ik mij verzekerd, dat een wezen 
‚ van die voortreffelijkheid niet fterfelijk zijn 
s> kan.” (w) Om nu van die bekende plaats 
niet te gewagen, waar hij met geestdrift 
fpreekt van dien heerlijken dag, welke hem 
brengen zou bij zoo vele groote en goede 
mannen, enz. («) — Het is waar, men treft 
bij dezen zelfden Wijsgeer eene en andere 
plaats aan, uit welke men zou kunnen afne= 
men, dat hij den dood als de eindpaal van al- 
les aanzag, en als den overgang tot een ftaat 
van gevoel- of bewusteloosheid. Zoo zegt 
hij in twee brieven aan Torguatus: „zoo te 
s leven, als men niet moet leven, is de 
> grootfte ellende. Te fterven zal geen wijs 
>» man voor iemand, al verkeerde hij ook 
„ in 
"(w) Adem, de Senectute. C. al. , Quid multa? Sic 
s> mihi perfuafi, fic fentio, cum tanta celeritas animo= 
> rum fit, tanta memoria praeteritorum , faturorumque 
„> prudentia, tot artes, tantae fcientiae, tot inventa, 
„„ non posfe eam naturam, quae res eas contineat, esf@ 
5» mortalem,” 
Cx) 1bid, c. 22. „„O praeclarum diem, cum ad illum 


» divinum animorum conciligm , coetumque proficifcar”” 
etc. 
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> in nog zoo gunftige omftandigheden, el- 
„> lende noemen, Iederêen verkeert thans 
> in het grootfte gevaar. Doch dit is een 
»» geringe troost; maar deze is van meer ge- 
>» wigt, en ik hoop, dat gij u daarvan bedie- 
„‚ nen zult, althans dat doe ik; namelijk; 
2, Zoo lang als ik er ben, zal ik geen kwel» 
»» ling gevoelen, daar ik in het geheel geen 
», fchuld heb, en ben ik er niet meer, dan 
»» Zal ik ook alle gevoel misfen.” En, {pre- 
kende van het verlaten van het gemeenebest, 
zegt hij, dat hij zulks niet anders dan met 
droefheid zou kunnen doen, daar men dan 
zonder eenig gevoel wezen zal. (9) — Dan, 
„men kan daaromtrent aanmerken, dat van eene 

en 


Cy) Cicero, Epp. le VI. Ep, 3. 5, Ita enim vivere, 
9, ut non fit vivendum, miferrimum @st; mori autem ne- 
», mo fepiens miferum duxit, ne beato quidem 
» Ego tibi hoe confirmo, etfi levis est confolatio ex 
„> miferiis aliorum, nihilo te nunc maiore in difcrimine 
2 Esfe, quam quemquam eorum, qui discesferint, aut 
» eorum, qui remanferint . « « « » Sed haec confolatio 
»> leviss illa gravior, qua te uti fpero, ego certe uror, 
» nec enim dum ero, angor ulla re, cum omni vacem 
„, culpa, er, fi non ero, (enfu omni carebo,” — Ep. 4 
„, Deinde, quod mihi ad confolationem commune tecum 
3» Est, fi iam vocer ad exitum vitae, non ab ea republica 
9 Avellar , qua carendum esfe doleam, praefertim cum id 
s, fine ullo fenfu fururum fit” — Eodem medo |, Ve 
Ep, ultima, etl, VL, penultima, 


O4 
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enkele uitdrukking in een vlugtig opgeftel- 
den brief, zich niets ten nadeele laat bewijzen 
van werken, na veel overweging en opzette- 
lijk opgefteld over dat onderwerp; gelijk ook, 
dat Cicero die brieven fchrijvende, uit hoofde 
van den treurigen ftaat des gemeenebests zeer 
neerflagtig en zwaarmoedig geweest is, zoo 
als vit derzelver geheelen inhoud en voordragt 
blijkt: gelijk wij dan immers ook, als wij 
veel verdriet hebben, wel gewoon zijn te zeg-. 
gen : als ik dood ben, zal ik er geen gevoel 
meer van hebben. (2) — Doch er zijn eenie 
ge andere plaatfen in zijne werken, uit welke 
men met meer regt mag afleiden, dat hij bij 
tijden ook al door vele twijfelingen geflin- 
gerd werd, Hij zegt, dat er eene groote 
welfprekendheid wan nooden is om de mene 
fchen den dood te doen begeeren, of te ma- 
ken althans, dat zij dien niet meer vreezen, en 
vraagt dan, als in het onzekere , aldus : „indien 
9 die laatfte dag niet onze vernietiging, maar 
; eene verandering te weeg brenge van plaats, 
, wat is er dan wenfchelijker; en zoo met 
„ denzelven alles gedaan zij, wat is er dan 
‚, beter, dan te midden der levenszorgen in 
9» een eeuwigdurenden droom in te flapen? 
» Wij 
Cz) Conf, Middleton, the Life of Cicer. Vol. Ie 
Pe 56Le 


in pe STELSELS ver WIJSGEEREN. 217 


„, Wij gaan, of naar onswaar en eeuwig huis, 
» of wij zijn mert alle gevoel ook van alle 
‚ moeite ontheven.” (a) — Echter willen 
wij deze en andere plaatfen niet doen gelden 
als bewijzen, dar hij de onfterfelijkheid der 
ziel niet geloofd hebbe, maar alleen, dar het 
hem aan volledige gronden eener ftandvastige 
overtuiging ontbrak, 

Zoo zou men ook uit Plutarchus wel iets 
kunnen aanvoeren, hetwelk eenigen fchijn 
geeft om te doen gelooven, dat hij het voorte 
beftaan der ziel ontkende, bij voorbeeld hij 
zegt: „de dood is het einde van ons beftaan. 
‚> Het bijgeloof integendeel ftrekt het leven 
s» Verder dan het leven uit.” (5) Andere en 
meer plaatfen zijn er echter ook, welke doen 
denken, dat een gezegde als dit, zulk een’ zin 
bij hem niet had, en dar hij waarlijk de on- 
fterfelijkheid der ziel beweerd heeft. Na 
gezegd te hebben, dat, wanneer men de on- 

fter- 


Ca) Quaest. Tuse. 1.1. ce 49. ‚Nam fi fupremus ille 
„s dies non exflinctionem, fed commutationem zffert 
s> loci, quid optabilius? fin autem perimit ac delet om- 
> Hino, quid melius, quam in mediis vitae laboribus ob- 
» dormifcere, et ita conniventem fomno confopiri fem- 
‚» Piterno „..« «aut in aeternam et plane in nostram 
s, domum remigremus, aut omni feofu molestiaque ca« 
», Feamus.”’ 

C4) De Superffitione, Opp, T.IL p. 166. 

Os 


ha 
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fterfelijkheid der ziel ontkent, men dan ook 
de Voorzienigheid moet loochenen, naardien 
voor beide dezelfde gronden zijn, voegt hij 
er bij: (c) „daar dan de ziel na den dood 
»» aanwezig blijft, is het denkelijk dat zij’? 
enz, en op een andere plaats: (d) zoo lang 
2» der menfchen zielen in hunne ligchamen in 
3» dezen ftaat van onvolmaaktheid zijn, heb= 
2» ben zij geene gemeenfchap met God, dan 
» voor zoo ver zij hem, doch als in een 
» droom, door de kennis der Wijsgeerte ge= 
s, haken kunnen. Maar dan zal God haar 
s> leidsman zijn, dan zullen zij niet moede 
«> worden hem te aanfchouwen, en met on- 
s> uitfprekelijke begeerte fteeds naar hem ver- 
3» langen” 

Wat Seneca betreft: nu eens fpreekt hij 
dus, en dan weder eens geheel anders, en 
fchijnt het dus met zichzelven niet eens ge- 
weest te zijn. Hij wil, dat Polybius over het 
overlijden van zijnen broeder aldus denken 
zal: „Indien de geftorvenen geen gevoel heb= 
‚> ben, dan is mijn broeder alle de ongemak- 
„ ken des levens ontkomen, en overgebragt 
>, in de plaats, waar hij was voor zijne ge= 
„> boorte, terwijl hij, bevrijd van alle kwaad, 

„, hiets 


Cc) De fera numinis vindicta, p. 56os 
(4) De Jide 43 Ofiride , Opp. Tik Pe 365e 
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> niets meer vreest, hoopt of lijd Want 
» welke dwaasheid ! dam niet op te houden te 
» weenen over eenen, die nimmer te bewee= 
», nen zal zijn. — Doch zoo den geftorvenen 
» gevoel overig blijft, dan is de ziel mijn’s 
» broeders als uit eene langdurige gevangenis 
» losgelaten, dan is hij nu zijn eigen meester, 
» geniet nu het fchoonst gezigt der dingen, 
» en ziet uit een verheven plaats op al het 
> menfchelijke neer ; ja, dan befchouwt hij nu 
5 van nabij ’t geen Goddelijk is, en ° welk 
» hij zoo lang te vergeefs had nagevorscht. 
„, Waarom zou ik dan treuren over eenen, 
» die, of gelukkig is, of niet beftaat? Eenen 
» te beweenen , die gelukkig is, is afgunst; 
», eenen , die niet beftaat, is zinneloos- 
» heid.” (e} — Op gelijke wijze vertroost 
hij Marcia: ‚uw zoon is van de dienstbaar- 

„ heid 


(e) Conf. ad Polyb. c. 27. ,, Nam fi nullus defunctis 
„, fenfus (uperest, evafit omnia frater meus vitae incom- 
» moda, et ín eum restitutus est locum, in quo fuerat, 
»; Antequam nasceretuz, et expers omnís mali, nihil tie 
», met, nihil cupit,‚ nihil patitur. Quis iste est furor , 
„> Pro eo me nungnam dolere definere, qui nunquam 
„> doliturus est? — Si est aliquis defunctis fenfus, nunc 
» animus fratris mei, velut ex dintino carcere emisfus, 
»» tandem fui iuris et arbicri gestit, et rerum naturae 
» fpectaculo fruitur, et humana omnia ex fuperiore loco 
» despicit; divina vero, quarum rstionem tam diu frus- … 
» tra quaefierat, propius intuetur, Quid ivaque eius dee 

2 fi 
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„ heid ontflagen, in een eeuwigen vrede leeft 
» hij; geen vrees voor armoedê, geen zorg 
> Van rijkdommen, geen verleidelijke wellust 
> ontrust hem. Hij benijdt niet, noch wordt 
» benijd. Zijn zedig oor hoort geene vuile 
2, woorden meer,” enz. Bij eene oppervlak- 
kige befchouwing zou men denken, dat hij 
hier den gelukftaar der ziel in een ander leven 
befchreef, maar dat wij deze en dergelijke 
uitdrukkingen niet naar onze denkbeelden 
moeten opvatten , wordt genoeg kennelijk uit 
het geen onmiddelijk voorafgaat: „de dood 
»> is het einde van alle fmart; hij ftelt ons 
»> weder in die rust, waarin wij waren voor 
», onze geboorte. Indien men treurt over 
>, geftorvenen, dat men het dan ook doe over 
5 de genen, die niet geboren zijn. De 
», dood is noch een goed, noch een kwaad. 
» Zelf is hij niets, en brengt alles tot niets „” 
enz. (f) — En om flechts nog ééne plaats 

te 


„, fiderio maceror, qui aut beatns, aut nullus est? Bea 
s tum deflere, invid:a est, nullum, dementia.” 

(f) Conf. ad Marciam. Cc. 19. », Excesfit filius tuus 
„, terminos, intra quos ferviit, Excepit illum magna 
„) Et aeterna pax., Non paupertatis metu, non divitia- 
„> rum cufa, non libidinis per voluptatem animos car= 
s pentis flimulis incesfitur , non invidia felicitatis alienae 
» tangitur, nec fuae premitur , nec conviciis quidem ule 
„‚ lis verecundae aures verberantur”’ etc == C, 20. ‚‚ Haec 

» Cmors ) 
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te noemen; wanneer hij zoo fchoon en met 
eene fchijnbare overtuiging zegt: „ die dag, 
>, welken gij als den laatften zoo zeer vreest, 
3 is de geboortedag der eeuwigheid, — Eens 
„, Zullen u de geheimen der natuur ontdekt, 
3, deze duisternis verdreven worden, en het 
„ licht van alle kanten doorbreken,” enz, 
had hij in denzelfden brief de onfterfelijkheid 
der ziel een zoeten droom genoemd. „ Het 
5 leste mij om over de eeuwigheid der ziel 
>, na te denken; ja ik was genegen die te ge- 
>, looven. Gaarne toch ftelde ik prijs op het 
ss gevoelen van groote mannen, die de be- 
» hagelijkfte zaak eer beloven, dan bewij- 
3, zen. Ik gaf mij aan zoo groot eene hoop 
», geheel over. Reeds was ik mij zelven tot 
„, een last, reeds verachte ik het overfchot 
>, van een zwak leven , als zullende overgaan 
> in een onmetelijken tijd en de bezitting der 
s, eeuwigheid. Doch op het ontvangen van 
> uw brief ontwaakte ik fchielijk en ver- 

‚ loor 


» Cmors) est, quze efficit, ut nasci non (it fupplicium *"== 
Pzulo ante: „,mors omninm dolorum et folutio est et 
» finis, ultra quam mala nostra non exeunt, quae nos in 
2 illam tranquillicatem, in qua antequam nasceremur;, 
», jacuimus, reponit. Si mortuorum aliquis miferetur, 
„et non natorum mifereatur., Mors nee bonum, nec 
“> malum est” etc, 


aag L. VALK, over net GOEDE > 


», loor zulk een fchoonen droom.” Cg) 
Marcus Antoninus {preekt even onbeftemd, 
» De dood”, zegt hij „is, of eene vers 
3» ftrooijing, of eene vernietiging, of een 
5, overbrenging in een anderen ftaat”” (/%) 
Elders zegt hij , „dar gelijk de ligchamen , na 
» eenigen tijd in de aarde gelegen te hebben, 
s veranderen, en als ftof verftrooid worden 
5) om voor andere ligchamen plaats te ma- 
„> ken, zoo ook de dierlijke zielen in de lucht 
»» Verplaatst, en na aldaar eenigen tijd vere 
» toefd te hebben, veranderd en weder op- 
>» genomen worden in het geen, waaruit zij 
2» voortkwamen.” (4) 
Over het geheel kan men zeggen, dat in 
de 


(sg) Ep. toe. » Dies iste, quem tanquam extremum 
» reformidas, aeterni natalis est, Aliquando naturae tibi 
»» Arcana retegentur ,difcutietur ista caligo et lux undique 
»» Clara percutiet, Juvabat de aeternitate animarum 
s, quaerere, immo mehercule credere, credebam enim 
» facile opinionibus magnorum virorum tem gratisfimam 
» promittentium magis, quam probantium, Dabam me 
„, fpeì tantae: iam eram fastidio mihi, iam reliquias aetae 
2 tis infractae contemnebam, ín inmenfum illud tempus 
», Et in posfesfionem omnis aevi tranfiturus : cum fubito 
2» experrectus (um, epistola tua excepta, et tam bellum 
9» fomnium perdidi,” 

(4) Medit, 1. VIT, c, 32. 

(£) Idem, L IV. co ar, Conf. quoque VIIL 25e 
VIL, ro, V. 13e 
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de leer der Stoïcijnen omtrent het overblijven 
der ziel, en haren ftaat na dit leven, eenige 
goede denkbeelden met vele dwalingen ver- 
mengd zijn, doch voor het overige zeer veel 
onzekerheid en duisterheid heerscht. (# ) 


S. 29. 


Voordragt van Jezus en de Apostelen van 
de onfterfelijkheid en een toekomftig le- 
vens en beoordeeling van het goede 
daarover bij de oude Wijsgeeren. 


Van alle de gemelde onvolkomenheden en 
onte 


C#) ’t Schijnt namelijk, dat de Stoïcijnen geloofden , 
dat de zielen bij of na den dood weder werden opgeno= 
men in de algemeene wereld - ziel, zoo dat zij hun eigen 
bijzonder beftaan verloren, Zie Critical enquiry into the 
opinions and practices of the ancient philofophers. c. 5e 
et Gataker, in Annot. ad Antoninum, p. 141. Uit an- 
dere plaatfen zou men weder opmaken, dat zij gewild 
hebben , dat de zielen overbleven tot de algemeene vere 
branding5 uit andere, dat dit overblijven zijne betreke 
king echter alleen had op de zielen der deugdzamen,. In 
één woord , op hun en genoegzaam alle oude Wijsgeeren 
kan toegepast worden, wat Zucretius zingt de Rerum 
Nat. I, 113. feqg, 

», Ígnoratur enim, quae fit natura animae, 

> Nata fit, an contra nafcentibus infinuetur, 
„> Et fimul intereat nobis cum morte dicemta, 
>, An tenebras orci vifat vastasque lacunas 

» An pecudes alias divinitus infinuet fe,” 
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onzekerheden vinde men niets in de Christe- 
lijke Godsdienstleer. Daar wordt niet twij- 
felachtig voorgedragen, maar als zeker ge- 
leerd, dat de ziel niet gelijk het ligchaam 
gedood kan worden. Daar wordt niet gegist, 
maar m@t ronde woorden en ftellige verzeke- 
ringef verklaard, dat er na de floping van 
het aardfche huis dezes tabernakels een eeuwig 
hemelsch hüis,en een inwonen bij den Heer re 
wachten is. Meermalen fpreekt Jezus van het 
eeuwig leven, dat toekomftig is; dat hij in het 
huis zijn’s vaders zijne vrienden tot zich zal ne- 
men ; dat, waar hij is, bij God, ook zijn dienaar 
zijn zal, en dergelijke. Terwijl Paulus het 
ontbonden worden of fterven verbindt met het 
zijn bij Christus, en de geheele voordragt van 
de fchriften des Nieuwen Verbonds deze be- 
trekking en eenheid als het ware, van den 
toekomftigen ftaat met den tegenwoordigen , 
op onderfcheiden wijzen doet opmerken, zoo 
dat het aan den eenen kant, ja wel een geheel 
ander leven, maar aan de andere zijde toch 
ook het vervolg is van het tegenwoordi- 
ge. (4) 

Hieruit ziet men reeds, dat het Christelijk 


Godsdienst onderrigt het wint in volkomen- 
heid 


CZ) Matth. X. 28. aCor. V. 1, 8. Joh. V. 2% 
XIl, 26. XIV. 3. XVII 24. Phil I, 23, en elders. 
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heid en zuiverheid, boven de voorftellingen 
der Heidenfche Wijsgeeren. Maar nog dui- 
delijker blijkt dit, wanneer wij het goede bij 
hen in dit opzigt van naderbij bezien, en in 
zijn regte waarde beoordeelen. 

Zij, bij voorbeeld, zelfs, die het minst be- 
twijfeld kunnen worden de onfterfelijkheid der 
ziel en een toekomftigen ftaat geloofd te heb= 
ben, grondden deze hunne meening op zeer 
onvoldoende gronden, die, of niet bewezen 
wat zij êigenlijk bewijzen moesten, of niet 
gefchikt waren ter overtuiging. Zoo is het 
onder anderen gelegen met het bewijs, dat Cé« 
cero voor de onflerfelijkheid der ziel te berde 
brengt, in navolging en met groote goedkeu 
ring van Socrates, als wiens bewijs het eigene 
lijk was, volgens Plato's opgaaf. Na hetzel- 
ve in het breede uit elkander gezet te hebben, 
baalt hij het gezegde daarna in dezer voege 
kortelijk zamen: ,, De ziel gevoelt, dat zij 
bewogen wordt, maar te geliĳker tijd, dac 
ss dit niet door eene vreemde, maar door ei= 
» gen krach: gefchiedt, en dat het onmogelijk 
„ is, dar zij van zichzelven kan verlaten wor- 
„ den ; waaruit volgt, dat zij eeuwig is.” (42) 

Maar 


Can) OQwaest. Tusc, 1, I, Cc. 23. „, Sentit igitur ante 
», mus fe moveris quod cum fertit „illud una fentit, fe vi 
> faa, non aliena, moveri , nec accidere posfe, ut ip@ 
» nunquam a fe deferatur: ex quo eficitur aecternitas.” 


P 
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Maar is dit nu een bewijs, dat geldig heeten 
kan, of dat iemand, die de onfterfelijkheid 
der ziel niet gelooft, overtuigen zal? — Zoo 
is het ook mer het bewijs van Pythagoras, (2) 
Daarom, zeide hij, is de ziel onfterfelijk , om 
dat het geen, waarvan zij is afgenomen, het 
Goddelijk wezen, of de ziel-van het geheelal, 
onfterfelijk is. (0) 

Zeer ontluisterd werd ook deze leer door 
het zoo algemeen gevoelen der zielverhuizing, 
volgens betwelk bij het flerven de ziel over- 
ging in het ligchaam van een mensch of 
beest, (£) 

Intusfchen behoeven wij ons niet zeer te 
verwonderen, dat de Wijsgeeren bij hunne 
goede en ware denkbeelden vele dwalingen 
vermengden en fteeds in het onzekere bleven. 
Algemeen toch was wel, gelijk wij boven op= 
merkten, het geloof aan de onfterfelijkheid en 
een toekomftigen ftand; doch dit geloof ruste 
te, het zij dan op Oude overleveringen, die 

ha- 


Cx) Conf. Die. Laërt. 1, VIII. c. 28, et Plutare 
chus, de placit. Philof. 1. IV. c. 7. 
(Co) Verg. Leland, Nuttighe en Noodz. der Openb, 

HI D. b. 454 —468. 

(p\ Breedvoerig hebben onder anderen hierover gee 
handeld Zeland, t. a. p. bl, 469 — 474. en van Oosten de 
Bruyn, in het Szoip. Legaat, Zedekunde, ID, 1, fto 
Pe IOI == 114, 
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haren grond weder hadden in eene alleroudfte 
openbaring, het zij dan op het algemeen ge- 
voelen en de natuurlijke begeerte om te blij 
ven voortduren, het zij dan op die beide: 
maar de Wijsgeeren wilden redeneren en be- 
toogen. Hun natuurlijke wensch tot voortdue 
ring en het aannemelijke van het gevoelen 
kwam dan wel eens in ftrijd met de kracht 
hunner rede; die kon zich niet tot die zelfde 
hoogte verheffen, en, zoo als het dan gaat bij 
Wijsgeeren , de laatfte moet echter den boven- 
toon houden. Wij zien het aan Seneca, 
hoe bekoorlijk, hoe uit het hart, hoe als ten 
volle overtuigd fchrijft hij , bij gelegenheid van 
den dood van Polybius broeder: „Wel bere= 
„> kend, heeft hij meer gewonnen, dan vere 
„, loren. Benijde dan uwen broeder niet: hij 
3, rust3 eindelijk is hij vrij, eindelijk veilig, 
3, Eindelijk eeuwig. Nu geniet hij een open 
‚> en vrijen hemel. Uit eene nederige en ver= 
> achtelijke plaats is hij er naar eene verhuisd, 
3, waar dan ook, welke de ziel van hare 
>, banden bevrijdt, opneemt in haren zaligen 
» fchoot. Gij dwaalt, uw broeder is niet 
>» geftorven, maar een beter leven deelachtig 
2) geworden,” (4) En nogtans, deze zelfde 
Sc 

C4) Conf. ad Polyb. c. 28. >, Non ira illum torquee 


a» bit, mon morbus affliget, non fuspicio lacesfet, non 
P3 » edax 
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Seneca, welke, wanneer hij zich aan zijn ges 
voel overgaf, zoo fprak, kwam niet aan het 
redeneren uiet de beginfelen zijner fecte, of 
in het gemeen flechts aan het klaar philofo- 
pheren, of hij was twijfelachtig, (7) ja on- 
geloovig, en verklaarde : „, de dood is niets, 
> en na den dood ook niets.” — Want waar- 
lijk om alleen uit redeneringen de onfterfelijk= 
heid met voldoende zekerheid te betoogen, is 
zoo gemakkelijk een werk niet. (s) 


€. 80 


Wat de beste oude Wijsgeeren leerden ome 
trent het toekomftig leven, aangemerkt 
als eeu flaat van belooning en firaf: 


Niet alleen leerden de beste oude Wijsgee- 
ren 


s Eedax et inimica femper alienis procesfibus invidia cone 
> fectabitur, non metus follicitabit ‚ non levitas fortunae 
> Cito munera (ua transferentis, inquietabit, Si bene 
> computes , plus illf remisfum, quam ereptum est . 
s Ne itaque invideris fratri tuó: quïefcit , tandem liber, 
s, tandem tutus , tandem aeternus est » » . « Fruitur nunc 
» aperto et libero coelo, ex humili atque depresfo in 
‚> eum Eemicuit locum, quisquis ille est, qui folutas 
s, vinculis animas beato recipit finu: et nunc libere vagd- 
s> tur, omniaque rerum naturae bona cum fumma volup- 
9 tate perfpicit,. Erras, non perdidit lucem frater tuus, 
» fed fecuriorem forticus est,” 

(+) Zie bladz, o18 222, 

(Cs) Bonnet, Recherches phil, fur des preuves du 
Christianisme Chap. 2. 


ed 
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ren, dar er, hoogstwaarfchijnlijk althans, een 
toekomftig leven te verwachten was, maar 
ook hebben zij hetzelve aangemerkt en voor 
gefteld als een ffaat van belooning en frrafs 
Zoo dacht en fprak er bij voorbeeld Socrates 
van: „‚dat er twee wegen waren voor de zie- 
» len na den dood, Zij, welke zich aan ee- 
nige ondeugd of vermaak hadden overgege- 
ven, zouden op eenen weg worden ge- 
voerd, in het geheel niet leidende tot de 
vergadering der Goden: hun integendeel, 
die deugd en reinheid bemind hadden, zou 
het gemakkelijk worden gemaakt, den weg 
naar den hemel, van waar zij gekomen 
z» Zijn, weder te vinden.” (#) — zeer na- 
drukkelijk zija de woorden van P/ato: (u) 

Niee 


23 
eid 
bid 
2 
22 
bid 


3 


(4) Cicero, Tusc. Quaest, 1. TI, c, Jo. „ Ita enim 
„‚ cenfebat , itaque disferuit, duas esfe vias, duplicesque 


s, Curfus animorum e corpore exceden:ium, Nam qui 


s, fe humanis vitiis contaminasfent, et fe totos libidiníe 
2, bus dedidisfent, quibus coecati velut domesticis vitiis 
ss atque flagitiis fe inquinasfent, vel in republica violanda 
» fraudes inexpiabiles concepisfent, iis dev'um quoddam 
„iter ese, feclufum a concilio Deorum. Qui autem 
» fe integros castosque fervavisfent, quibusque fuisfet 
s, minima cum corporibus contagio, feque ab his femper - 
»» fevocasfent, esfentque in «corporibus humanis vitam 
»‚ imitati Deorum „ his ad illos, a quibus esfent proe 
» fecti, reditum facilem patere,’” 
(u) De Legg, 1, X, pe 672. 
P 3 
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2 
27 
22 
22 
22 
22 
27 
52 
22 
2 
22 
27 


23 


Niemand kan hopen, het oordeel Gods te 
zullen ontvlieden; want al kon men nedere= 
dalen in de diepte der aarde, of heenvlies 
gen tot het hoogfte der hemelen, zal men 
echter, het zij levend of dood, het zij 
overgebragt tot eenige ontoegankelijke 
plaats, de regtmatig verdiende ftraffen niet 
kunnen ontgaan.” En wederom: (» 

God, die het begin, het midden en einde 
van alles is, handelt regematig en wordt 
gedurig gevolgd van de geregtigheid, wel= 
ke wraak neemt over de genen, die God 
ongehoorzaam zijn” — Vooral behoort 


hier een voortreffelijke plaats van Plutar- 
chus: (Cw ) », Zij, die den dood befchouwen 


22 
53 


keb 


als het begin van een beteren ftaat, genie- 
ten veel meer het goede, dat hun thans 
te beurt valt, dan anderen, daar zij nog 
grooter goed verwachten, en gaat het hun 
niet naar wensch, zij worden daarom niet 
verdrietig, want de hoop op het goede 
hierna, welke zoo genoegelijk en ver- 
makelijk is, reinigt de ziel van alle ver- 
keerdheden, en deze wordt daardoor ge= 
fchikt, om alles, wat haar te beurt valt, 
gemoedigdte dragen,”” — En op eene andere 

q plaats: 


Cy) bid, 1. IV. pe 6oo. 
Cw) Opp. Tom. II, p. 116. 
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plaats: (x) „de deugdzame moet bij zijn” 
„, dood niet beweend worden, raar verdient 
> lofzangen. Deelgenoot is hij geworden van 
„, een Goddelijk leven, ontflagen van de 
„, dienstbaarheid des ligchaams, en van alle 
„ die moeijelijkheid, welke het fterfelijk le- 
, ven drukt.” 

Wat evenwel in het bijzonder de ffraffen 
in het ander leven betreft, men fchijnt, 
wanneer men dit fluk naauwkeuriger ondere 
zoekt, daaromtrent te moeten ftellen, dat 
de Wijsgeeren, of waarlijk niets geloofd, 
of althans zeer onbepaalde denkbeelden gehad 
hebben. Laat mij daarvoor een en ander 
bewijs aanvoeren. — Plato fpreekt dikwijls 
van toekomftige ftraffen, maar meermalen 
fpreekt hij weder verachtelijk van her geloof 
aan dezelve. Zoo zegt hij bij voorbeeld: (y) 
„, Denkt gij, det een mensch den dood kloek- 
„, moedig kan te gemoet zien, die gelooft, 
„, dat hergeen wat van den toeftand der ge- 
„ ftorvenen gezegd wordt, waar en zoo vrees= 
„ felijk is, als men dar gewoon is voor te 
» dragen.” — Cicero, na de gewone fchrik- 
beelden, Cerberus, Cocytus, Acheron, vere 
worpen en dezelve voor verzinzels der Dich- 

ters 


Cz) In Confol, ad Apollon. P. 114 
(7) De Rep. 1, IL. p. 490. 
P 4 
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ters verklaard te hebben, vraagt zijnen Toe- 
hoorder: „waar zijn de genen, die gij onge- 
» lukkig noemt, of welke plaats bewonen 
»> zij? want zoo er althans ongelukkigen zijn, 
», moeten zij ergens wezen,” en hij laat 
dezen antwoorden: „ ik denk, dat zij ner- 
>> gens zijn,” waarop hij, gezegd hebbende, 
dat dit dan zoo veel gezegd is, als dat er in 
* geheel geen zijn, ten antwoord krijgt: 
»> juist zoo is het, maar even hierom is het, 
s dat zij ongelukkig zijn , omdat zij in het gee 
>, heel niet zijn” (z) — Op gelijke wijze 
fpreekt er Seneca van: „ Gij moet denken, 
» Marcia! dat eenen overledenen geen leed 
» wedervaart, en dat het fabelen zijn, wat ons 
» verfchrikkelijk van hen doet denken, Daar 
» Zijn 
Cz) Twsc. Quaest. 1. I. co 5, 6. M. », Dic quaefo, 
9, num te illa terrent? Triceps apud inferos Cerberus? 
s, Cocyti fremitus? transvectio Acheruntis? mento fum- 
„, mam aquam attingens fiti evectus Tantalus etc. 
9, A. Adeone me delirare cenfes, ut ita esfe cree 
9) dam? . «  « Quid negotii est haec poëtarum et pic= 
9, torum portenta convincere ? . ,,e Quis est tam 
> EKCOrs, quem ista moveant ? . ,.. MZ, Ubi ergo 
9 funt ii, quos miferos dicis? aut quem locum incolunt ? 
ss fi enim funt nusquam, esfe non posfunt. d. Ego 
» vero nusquam esfe illos puto, MM, Igitur ne esfe qui= 
», dem. Á., Prorfus isto modo; et tamen miferos, ob id 
s ipfum quidem , quia nuli funt,” — Conf, eam 
Ce 2e 
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5» Zijn geene duisternisfen, geene kerkers, gee- 
„ ne ftroomen van vuur, geen rivier van ver= 
» getelheid en dergelijke. De Dichters jagen 
„ ons daarmede een ijdelen fchrik aan. Maar 
> de dood is het einde en de oplosfing van 
» alle fmarc” (4) 

Mogelijk zou men denken, dat zij, alzoo 
fprekende, alleen die dichrerlijke befchrijvin- 
gen hebben willen logenftraffen , zonder 
daardoor eene geheele ongeloovigheid aan 
toekomftige ftraffen te willen aanduiden, — 
Doch, daarmede komt niet overeen, eeus- 
deels, dat zij nergens zeggen, wat dan, deze 
beelden weggenomen zijnde, als waarheid 

over- 


(a) Cons. de Marc.c. 19. 5» Cogita, nullis defunce 
tum malis affici : illa, quae nobis inferos faciunt terrie 
‚‚ biles, fabula est. Nullas fcimus imminere mortuis te- 
„ nebras ‚nec carcerem, nec flumina flagrantia igne, nec 
„, oblivionis amnem, nec tribunalia, nec reos ullos in illa 
„‚ Libertate tam laxas nullos iterum tyrannos. Luferunt 
„, ista poêtae, et vanis nos agitavere terroribus- Mors 
„„ omnium dolorum et folutio est et finis” — Conf. 
„ quoque Ep. 24. ‚‚ Non fum tam ineptus, ut Epis 
„„ cuream cantilenam hoc loco perfequar et dicam , 
„‚ vanos esfe inferorum metus, nec Ízionem rota volvi;, 
„nec faxum humero Sifyphi trudi in adverfum, nec 
„ ullius viscera et renasci posfe quotidie et carpi. Nema 
„ tam puer est, ut Cerberum timeat et tenebras et lar- 
„ varum habitum nudis osfibus cohaerentium, Mors nog 
2 aut confymit, aut emittic” 
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overblijft, °c welk men dan toch billijk zou 
mogen verwachten ; andersdeels , dat zij fteeds 
zoo fpreken op zulke plaacfen, waar zij de 
vreeze des doods willen verdrijven, door te 
leeren, dat de dood niet door eenig onheil 
gevolgd wordt, en door hunne redeneringen 
over de ftraffen te vermengen met de gewone 
voorftelling: „of niets na den dood, of ge- 
„ lukkig.” (4) — Wat inzonderheid Cicero 
aangaat, of het volkomen waar zij, dat hij 
flechts twijfelachtig gefproken, en alleen zijne 
onzekerheid over de wijze of mate der ftraf« 
fen hebbe willen te kennen geven; (c) of 
dit althans toepasfelijk zij op eene plaats, 
welke ik nog zal aanhalen, zou ik voor het 
naast niet gelooven. Van zekeren flechthoofd 
den fprekende, doch die nu eindelijk omge- 
komen was, vraagt hij: (d) Doch welk 

» Olle 


(4) Zoo als Seneca het meermalen uitdrukt; aut 
Beatus, aut nulluse | 

(ec) Gelijk Zimmermann wil de Theol, Cicer, Opusc. 
T. IL. P, 2. p. 1116, 

(d) Or. pro A. Cluentio. c. Ól. „, Quid tandem 
9, ili mali mors attulit? Nifi forte ineptiis ac fabulis 
9» ducimur , ut existimemus , illum apud inferos impiorum 
s, fupplicía perferre, ac plures illie offendisfe inimicos , 
s, quam hic reliquisfe. A focrus, ab uxorum, a fratris 
„> Et liberorum poenis actum esfe praecipitem in impios- 
5» rum fedem atque regionem; quae fi falsa funt, id, 
», quod omnes intelligunt, quid ei tandem alind mors 
» Eripuit, praeter fenfum doloris 2” 
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„ onheil heeft hem de dood nu aangebragt? 
> Of wij moeten, door dwaze fabelen mis- 
» leid, het daarvoor houden, dat hij bij de 
» Onderaardfchen de ftraf der boosdoenders 
„ leed, dat hij daar meer vijanden gevonden, 
» dan hier achtergelaten heeft, en dat hij 
„voor hetgeen hij aan zijne fchoonmoeder, 
», vrouwen , broeder en kinderen verdiend 
„ heeft, nu in de verblijfplaats der goddeloozen 
» is nedergeftort: maar indien deze dingen 
>» onwaar zijn, gelijk elk een begrijpt, wat 
, heeft hem de dood dan anders ontnomen, 
5, dan het gevoel van fmart?” (e) 

Met vrij wat meer verzekering en veel 
ontwikkelder hebben de Heidenfche Wijsgee- 
ren gefproken van de gelukzaligheid der 
deugdzamen, Verfcheidene zeer goede dine 
gen hebben zij daartoe betrekkelijk gemaakt. 

Wij 

Ce) Niet onwaarfchijnlijk behoort dit {tuk tot die 
tweederlei manier van voordragt, de exoterifche namelijk, 
en de efvterifche , of acroamatifche, van welke Ware 
burton uitvoerig gehandeld heeft, in de 2, 3 en 4, Afd, 
van het III, Boek van zijn beroemd werk, en van 
welke een kort verflag gegeven is door Pormeij , Phi= 
lofophe Payeu. Tom III. p. 192-196, — Dat de Wijse 
geeren althans het geloof aan toekomftige en verfchrikkes 
lijke fltraffen, zeer nuttig voor het volk oordeelden, 


kan men zien uit eene plaats bij- Polybius , Hist. le Vla 
Ce 54e 
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Wij zullen ons echter hier alleen bij Socrates 
en Plato bepalen, als uic welker getuige- 
nisfen, wanneer wij die tot één geheel bren- 
gen, zich eene vrij volledige voorftelling 
dezer zaak laat opmaken, — In de eerfse 
plaats wordt dan daartoe door hen gebragt 
het gemis van alle leed en kwaad. „ Als 
», de wijze daar gekomen zal zijn, wordt hij 
>» gelukkig; bevrijd van de dwaling, onwe- 
» tendheid, vrees, angst, in één woord van 
2» alle menfchelijk onheil” Ten anderen, 
eene volmaakte kennis. „Dan, wanneer wij 
>) geftorven zullen zijn, zullen wij der wijs- 
„, heid deelachtig worden, maar zoo lang wij 
>, leven, niet. Wij moeten eerst van dit 
„ ligchaam ontbonden zijn. Van deszelfs 
» bevlekking gereinigd, zullen wij het ware 
>> en goede kennen.” Ten derden, het ges 
_zelfchap van God en alle Goeden. „Ik heb 
>, hoop heen te gaan tot de Goden, en tot 
» alle die brave en groote mannen, en met 
„, hun zamen te fpreken; een geluk en 
> vreugd, waarvoor men dikwijls zou willen 
5, fterven.” Ten wierden , eene ‘heerlijke 
woonftede. „Een verblijf , welks fchoonheid 
>, voor het tegenwoordige niet valt uit te 
> fpreken, en door niemand der Dichteren 
», noch is geraemd, noch ooit naar waarde 
s» zal geroemd worden.” Ten vijfden , dat 
- er 
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er onderfcheidene trappen in die gelukzalig= 
heid zullen plaats hebben. „ Dir is het 
», oordeel, o jongeling! die denkt, dat de 
», Goden op u geen acht geven, dit is het 
„, oordeel der Goden, die in den hemel wo- 
», nen, dat — gelijk zij, die zich aan gerin- 
„; ger zonden hebben fchuldig gemaakt, niec 
» zoo diep zullen wegzinken, terwijl de 
„, andere vallen zuilen in lagere en zeer 
» diepe plaatfen, — zoo ook zij, die boven 
z, anderen deugdzaam geleefd hebben, uit 
» deze aardfche plaats, als uit een kerker, 
», losen vrij, zullen heengaan naar hooge 
s, gewesten, waar zij een zuiver en boven 
» de aarde verheven oord bewonen; terwijl 
», onder hen dezulken, die door de wijs- 
» heid genoeg gereinigd zijn, zonder ligcha- 
>> men, in het geheel al den overigen tijd 
‚ zullen leven, en nog verrukkelijker woon- 
» plaatfen, dan deze, verkrijgen zullen,” 
Eindelijk ten zesden, dat dit geluk eeuwig- 
durend is. „ Die dáár zijn, fterven niet 
„, meer, en zijn, behalve om andere rede. 
> nen, ook daardoor vooral gelukzalig, dat 
» Zij al den overigen tijd onfterfelijk. blij- 
ven. (f) 
S. 31. 
Cf) Conf. Plato in Phaed, p. 370, 37/7379. En 
Apol. Socratis, (ub fin, et de Rep. l. X. pe 672 
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Vollediger ‘en zuiverder onderrigt van 
Jezus en de Apostelen omtrent het ane 
der leven, als flaat van vergelding. 


Het onderwijs van Jezus en de Apostelen 
ftelt die waarheid, dat het toekomend leven 
een ftaat zal zijn van belooning en ftraf, niet 
alleen in het algemeen vast, daar het, het 
eeuwig leven te hebben en het leven niette 
zien, het al en niet veroordeeld worden, het 
vergelden van verdrukking en verkwikking, 
enz, tegen elkander overftelt, of ook afzon- 
derlijk van het geluk, dan te genieten, of het … 
ongeluk , dan te ondervinden, fpreekt; (g ) 
maar ook leert het, dat deze vergelding vol= 
komen geëvenredigd zal zijn naar de ver- 
fchillende zedelijke gefteldheid der menfchen, 
ingevolge een algemeen, onpartijdig en aller- 
naauwkeurigst onderzoek, hetwelk over allen 
gaan en gehouden zal worden door Jezus 
Christus, die alles, wat tot de belangen der 
menschheid behoort, op zich genomen heeft 
om uit te voeren. Voor zijnen Regterftoel 

moe- 


Ca) Joh- III. 18, 36. oThesf. 1. 6, 7. Matthe 


XXV. 41. 1Cor. XV, 19, 1 Tim. IV. 8, 1Joh. UL 2 
en elders, 
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moeten allen verfchijnen, als zijnde hij de 
geen, die van God daartoe gefteld is, en 
wel opdat een ieder wegdrage, hetgeen bij 
ligchaamsleven, door hem gedaan is, her 
zij goed het zij kwaad. (Z) — Daarenboven 
leert het, dat dit alles voorafgegaan zal wor 
den door eene algemeene opftanding, beide 
der regtvaardigen en der onregtvaardigen, 
„ dat allen, die in de graven zijn, de ftem 
van den Zoon des menfchen hooren en 
>» uitgaan zullen, die het goede gedaan heb= 
s, ben tot de opftanding des levens, en die 
„, het kwaade gedaan hebben tot de opftan= 
> ding der verdoemenis: ” (#) als mede, 
dat ons ligchaam, hoe zeer veranderd in hoee 
danigheden, en gefchikt gemaakt tot den toe 
ftand van dat leven, in die opwekking deelen 
zal. (k) — Zaken al te maal zijn deze, 
welke den Heidenfchen Wijsgeeren onbekend 
waren; gelijk het ons dan ook niet vreemd 
behoeft voor te komen, dat Paulus, toen 
hij te Athene de opftanding der dooden ver- 

kon= 


(2) Hand, XVII. 31. 2Cor, V. ro. Joh.V. 22, 27. 
| C#) Hand. XXIV. 15. Joh. Ve 28, 29, z Core 
XV. 22, 
C&) 1Cor. XV. 35. 7, 42 44» 50e Matthe XXII, 30 
zCor, VI. 134 Phil, III, or. 
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kondigde, daarover door fommigen uitgelag« 
chen werd, (/) 

In het bijzonder behoeft het onderwijs vart 
Jezus en de Apostelen, met betrekking tot 
den gelukftaat der vromen , niet te wijken voor 
dat der Wijsgeeren, hoezeer deze daarvan 
vele goede dingen, gelijk wij zagen, gezegd 
hebben, Ìk zal daarop niet blijven ftaan, 
dat, wanneer wij de aangevoerde plaatfen, 
meer in haar geheel en in verband lezen, 
fommigen dan duidelijk blijken met valfche 

nee 


(4) Hand. XVIL 32, — Het is te verwonderen, hoe 
de onbewiĳsfelijkfte ftellingen ook al hare voorftanders 
vinden, Zoo wil Plugge , gefchichte des glaubes an 
Unsterblichk. f, 228, datde leer der opftanding van de 
Heidenen tot de Joden gekomen is, Zie Werffrooide 
gedachten over verfchillende onderwerpen, [ftuk bl, 29. 
alwaar aangetoond wordt, dat hetgeen uit de Heidenfche 
Wijsgeeren wotdt bijgebragt voor hunae kennis aan 
deze leer, niet bewijst, wat het bewijzen moest. 
Zoo wilde reeds voorlang Zwcas Brugenfis, dat de 
Grieken, ten tijde der Maccabeën, oorzaak waren ge- 
weest , det de Joodfche Schriftgeleerden „daar onder hun- 
ne natie vóór dien tijd niet zoor zeer aan onfterfelijk- 
heid, opftanding , of toekomftige vergeldings -ftand ge= 
“dacht werd , hierover aan het denken en redetwisten geraak. 
ten, en dat daaruit de onderfcheiden gevoelens der Pha- 
rifeën en Sadduceën ontfproten zijn; zoo dat de Grieken 
de leermeesters der Joden zouden geweest zijn omtrent 
deze ftukken. Wide Bayle Diction. Hist. et Crit. Arta 
Sadduceëns. Tom, EL, ps 2636. 
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nevenbegrippen, vermengd te zijn: eene en- 
kele tegenftelling van her Evangeliesch onder- 
rigt tegen het voorgedragene door Socrates 
en Pluto , zal van zelf genoeg aan het eerfte 
den voorrang van volledigheid en zuiverheid 
toewijzen. — Hoezeer dan Jezus en zijne 
Apostelen nimmer hebben voorgegeven, dat 
zij een volkomen denkbeeld der toekomftige 
zaligheid geleverd , maar integendeel ver- 
klaard hebben, dat het nog niet geopenbaard 
is, wat wij zijn zullen, hebben zij ons eche 
ter daarvan twee of drie bijzonderheden gee 
leerd, welke met elkander een vollediger 
begrip, dan dat der Wijsgeeren, opleveren. 
Zij brengen daartoe in de eerfle plaars\de be. 
vrijding van alle onheil hoegenaamd, en de 
wegneming der oorzaken, waaruit het voort- 
kwam. Is het ligchaam, dat wij omdragen, 
eene oorzaak van zoo veel zonde en ellende, 
die last zal ons voor altijd ontnomen, het 
aardfche huis dezes Tabernakels gebroken, 
en van de dienstbaarheid aan hetzelve vrij- 
gemaakt, zullen wij opgevoerd worden tor de 
heerlijke vrijheid van kinderen Gods. Heersche 
er hier zoo veel ongeregtigheid, en verkeeren 
wij in eene wereld, die in het booze ligt, daar 
blijft toch een ruste over voor he: volk van 
God, en van alle boos werk zal ons de Hee 

verlosfen , wanneer bij ons overvoert cor z'ja 


Ld DAN he= 
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hemelsch koningrijk, waar niets zal inkomen; 
dat verontreinigt, of gruwelijkheid doet, of 
leugen fpreekt. Is het verkrijgen en genie- 
ten van de genoegens dezes levens met zoo 
veel zorg en fmart en onzekerheid verbon 
den, de erfenis, die ons in de hemelen be- 
waard wordt, zal onverderfelijk, onbevlekt, 
en onverwelkelijk wezen. En maakt de dood 
aan alle genieting van het aardfche, hoezeer 
zoo volkomen genoten wordende als hier mo-_ 
gelijk is, toch eenmaal een einde, daar zal 
men niet meer kunnen fterven, maar het zal 
een ftaat van onverderfelijkheid wezen. (1) — 
Ten anderen: behalve het voordurend zalig 
gevoel van Gods vadergunst, der ruste voor 
het hart, en andere voorregten, welke reeds 
hier genoten worden; en behalve de aange- 
name herinnering van alles, wat hier goeds 
gedaan is of gelukkig maakte , daar onze 
werken ons volgen zullen, — zal ook dat 
genot, die zaligheid volmaakter gemaakt en 
met nieuwe toevoegfelen verhoogd worden. 
De kennis, hier aanvankelijk opgedaan, zal 
aanmerkelijk verhoogd worden, Wij zullen 
dan zien aangezigt tot aangezigt, en niet 
meer 

Can) TJoh, IIL 2, … s Cor, V. 1e Rom, VIIL 23 


Hebr. IV. 9. aTim, IV, 8. Openb. XXL 4, 27 
1 Petre Is 4e Luc, XX, 36. Rom, EE Ze 
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teer ten deele, maar gelijk wij gekend zijn, 
De heiligheid, hier aanvankelijk opgedaan, 
maar altijd gebrekkig gebleven, zal dan vol- 
komen zijn, want als die ligchaam der zonde 
te niec gedaan is, zal men eerst regt heilig 
en onberispelijk zijn zonder eenige zedelijke 
vlek of rimpel over te ‘houden, (x) Daar- 
enboven zullen er geheel nieuwe bronnen 
van genot geopend, geheel nieuwe toevoeg- 
fels van geluk gefchonken worden. Daartoe 
behoort onder anderen , bij voorbeeld, dat wij 
in Gods onmiddellijke tegenwoordigheid ver- 
keeren, en hem zien zullen; wat het dan 
ook zij, wat hier eigenlijk door bedoeld zij; 
genoeg, het zal een nieuw, onbedenkelijk 
groot geluk en genoegen zijn. Wij zullen 
er Jezus Christus, het beeld des onzienlijken 
Gods aanfchouwen,en de heerlijkheid „die zijn 
Vader hem gegeven heeft, Wij zullen er in 
het gezelfchap verkeeren der Engelen en der 
edelften uit alle volken en talen, En in de. 
ze algemeene vergadering der volmaakte regt- 
vaardigen zal dag en nagt de nuttigfte werk- 
zaamheid plaats hebben, (o) — Zindelijk; 

wat 


(Cx) Openb. XIV, 13c. 1 Cor. XIII. 12. Rom, 
VL 6, Eph: V. 27. 

(Co) Matth. V. 8, zrJoh. Il, 2, 1 Thesf. IV, 17. 
Joh, XIV. 3. XVII, 24e Hebr, XII, 23. Openb, VIL, 15. 
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wat betreft de hoedanigheden dezer zaligheid: 
gelijk dezelve eene gansch zeer uitnemende, 
zoo wordt zij ook eene eeuwige heerlijkheid 
en eene onverwelkelijke en onverderfelijke er- 
fenis genoemd, en daarvan verzekerd, dat zij 
in trap en mate verfchillen zal, naar de mate 
der vordering hier gemaakt, in kennis, geloof 
en deugd; even gelijk de oogst verfchilt, 
paar gelang er veel of weinig gezaaid is, zoo 
ook zal het loon in de hemelen geëvenredigd 
zijn aan het gebruik der hier verleende mid« 
delen en gelegenheden. (#) 


$. 32 


Envloed van dit leerftuk, volgens de 
oude Wijsgeeren. 


Nog komt hier in aanmerking, dat wij 
ook aanwijzen, dat de leer der onfterfelijk- 
heid en van een toekomend leven , hoezeer 
dan vermengd met verkeerde gevoelens en 
onzekerheden, echter bij de beste dier Wijs- 
geeren, welke in het geloof derzelve fton- 
den, niet geheel vruchteloos, maar van ee- 
nigen invloed was op de befturing van hun 

hart 


Cp) Matth. XXV. 46% 2 Cor, IV, 17. zPetr.L. 4 
Gel, VL, Ze Luc. XIX. I6=— I9, ì 
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hart en wandel. „ Indien wij vastftellen ,” 
zegt Plato (q) dat de ziel onfterfelijk is, 
laten wij dan ook dien weg in(laan, welke 
ons naar de hemelfche gewesten brengt, 
en regtvaardigheid met wijsheid op alle 
mogelijke wijzen aankweeken, opdat wij 
de beste vrienden zijn, en van ons zelven, 
„en van de Goden.” En gefproken heb- 
bende van de voordeelen der deugd in dic 
leven, zegt hij ter zelfder plaats: „ maar 
„> van hare voornaamfte belooningen hebben 
>, wij nog niet gefproken. Want wat is hier, 
>, daar de maat des tijds zoo kort is, waar- 
» lijk groot. Al wat hier ondervonden 
„> wordt, is niets, noch in getal, noch in 
„> hoegrootheid, in vergelijking met de be- 
» looning der deugd of de ftraf der ondeugd 
s> in het ander leven.” „, Daarom,” zegt 
hij elders (7) zal men in de oefeafchool 
der deugd niee mer lijdzaamheid loopen 
„, om den prijs te behalen, daar men, om in. 
„, het worstelperk de kroon te verkrijgen, 
», zich gaarne allerlei opoffering getroost?” — 
Van zijnen leermeester Socrates verhaale 
hij (s) dan ook, hoe deze de zorg voor de 

| zie} 


22 
42 


22 


2 


Ca) De Rep. le X. in fine, 
(rj De Legg. 1, VIlL. pe 560, 
(s) In PAaedone, p, 397. 
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ziel uit dien hoofde aanbeval. „, Het is zeer 
» gevaarlijk dezelve te verwaarloozen, Indien 
2, dedood het einde van alles was, ja, dan wa- 
»‚ ren er de boozen het beste aan. Want met 
2, hun ligchaam waren zij dan ook te gelijk 
3) de fnoodheid hunner ziel kwijt. Maar nu 
» de ziel onfterfelijk is, nu is er voor haar 
2» niet anders op, dan beter te worden,” 
Daarom verklaarde hij ook, wat hem zelven 
betrof , dat hij, zoo veel als mogelijk was, 
zijn best zou doen, om, daar hij eens voor 
zijne Regters in de beneden- wereld zou vers 
fchijnen, als een regt deugdzaam mensch te 
leven en te fterven, Daarom vermaande hij 
ook anderen hetzelfde te doen, en zich te 
begeven tot dien ftrijd, welke boven alle 
andere in dit leven gevoerd moest wore 
den. (4) 

Zij echter onder de Wijsgeeren, welke 
de leer der zielverhuizing voorftonden, kon- 
den weinig werkzaam zijn, of maken met de 
leer des toekomenden levens, bijzonder aan- 
gemerkt als een flaat van belooning en ftraf, 
“Trouwens daar deze leerden, dat men zich, 
in een ander ligchaam overgegaan, zijnen 
vorigen toeftand niet meer kon herinnee 

ren, 


Cz) In Gerg. p.314, corfe quogue Cicero, Tus. 
Quaest. lele Ce 29, 30e 
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ren, () zoo kon men ook niet eigenlijk 


gezegd worden eenige belooning of ftraf te 
ondergaan ; maar even daardoor verzwakte ook 
deze leer den invloed welke het leerftuk 
van het voortdurend beftaan der ziel en van 
een ftaat van vergelding anders zou kunnen 
gehad hebben. — De voorbeelden daaren- 
boven, die wij vinden van het nuttig ge- 
bruik dezes leerftuks tot beftiering van den 
wandel zijn hovgst zeldzaam, en men ont- 
moet er volftrekt geene, hiervan ontleend, 
tot vertroosting onder wederwaardigheden. 
Zoo ergens toch, waar had diet gebruik 
meer kunnen en moeten aangewezen zijn, 
dan in Cicero's werk over het hoogfte goed, 
en zijne Tusculaanfche Verhandelingen? Maar 
wij vinden daarvan niets, ten blijke, dat de 
Wijsgeeren deze leer uit dat oogpunt nict 
bezien hebben; hetwelk weder nergens an- 
ders van daan kon komen, dan van het ge- 
brekkige en onzekere, dat in hunne overtui- 
ging overig bleef. 


S. 33. 


Cu) Pythagoras alleen wist nog heel wel, dat hij te 
voren Euphorbus, Hermotimus enz. geweest was, doch 
dit was ook eene bijzondere gunst van Mercurius te 
hemwaarts geweest! Verg. verder de fchrijvers, 
aangehaald bl, 226. aanteek. (# ). 
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In welk opzigt het leven en de onvere 
derfclijkheid door het Evangelie aan 
het licht gebragt îs: en de invloed 
en flrekking dezer geheele leer, 
daaruit afgeleid, 


De volledigheid en zuiverheid van het 
Christelijk onderrigt nopens de toekomst 
hebben wij reeds voorgefleld, Daar dit 
echter een fluk is van zoo veel aangelegen. 
heid, (y) verdient het nog bijzonder onze 
overweging, dat, en ìn welk opzigt, door het 
Evangelie het leven en de onverderfelijk- 
heid, gelijk Paulus fpreekt, (wp) is aan het 
licht gebragt, vals waaruit de voortreffelijke 
heid van dit onderrigt boven dat der Hei- 
denfche Wijsgeeren ten volledigften blijken, 
en tevens te zien zal zijn, van hoe veel krach- 
tiger invloed deze voorftelling , zoo ter uitoe= 
fening van deugd, als ter verwekking van 
troost, zijn moet, 

Met gezegde verklaring wordt dan niet 
te kennen gegeven, of, dat de leer van leven 

ca 


(Cy) Welke voortreffelijk is aangewezen in Mofe 
Menaetforns Phaedon, f, 87 9. 
(wy) 2 Tim, Ll. roa. 
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en onverderfelijkheid tot aan de bekendwore 
ding van het Evangelie eene onbekende leer 
geweest was, hetwelk de gefchiedenis weder- 
fpreekt, of, dat de bewijzen, welke men 
daarvoor buiten het Evangelie kan bijbrengen, 
van alle kracht ontbloot zijn, welke zij wel 
degelijk hebben en hun ook door het Évan- 
gelie niet ontnomen wordt: maar leven en 
onverderfelijkheid is vooreerst daarom en in 
dien zin door het Evangelie aan het licht 
gebragt, dac her veel overvloediger en vol- 
doende verzekeringen van dezelve geeft, 
Trouwens het vloeit over van verklaringen 
en beloften desaangaande, gedaan door Gods 
grooten afgezant en zijne opvolgers, en is op- 
zettelijk ingerigt om den mensch op te leiden 
en bekwaam te maken voor een toekomftigen 
ftand. De bewijzen derhalve uit de natuur of 
de rede ontleend blijven in hare volle kracht, 
maar ontvangen eene aanmerkelijke vermeer- 
dering van baarblijkelijkheid door het Evan- 
gelie. Die bewijzen toch zijn over het al- 
gemeen te bovennatuurkundig voor de ge- 
wone bevartingen. Beter nog zouden dan 
aarvoor gefchikt zijn, de zedelijke bewijzen, 
ondeend van Gods regtvaardigheid en goed- 
heid; doch, daar de deugd, ook der besten, 
altijd zeer gebrekkig blijft, en ieders gewe- 
ten hem van vele tekortkomingen en afwij- 
Qs5 kin- 
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kingen befchuldigt, en van eene geheele on- 
waardigheid eener toekomftige zaligheid overe 
tuigen moet, kan het niet anders, of er moet, 
ook bij de ruimfte bevatting der goddelijke 
liefde , eenige onzekerheid en vrees overblij- 
ven ; maar het Evangelie laat ons aan geene 
redeneringen of gisfingen, die in eene zaak 
van die natuur altijd met twijfeling en vrees 
vermengd zijn, over, geeft integendeel vol- 
ledige vergewisfing, en veroorzaakt dus te 
gelijk, dat wij nu met meer voordeel, dan 
anders immer mogelijk was, gebruik kunnen 
maken van de redelijke en zedelijke bewijs 
zen dezer waarheid, „, Bij Christus komst 
werd het dan dag op de wereld; zoo zeer 
dag, dat het graf, en hetgeen aan ginde 
fche zijde des grafs gevonden wordt, nu 
klaar en duidelijk is, en onze natuur, onze 
>, beftemming niet meer twijfelachtig zijn, 
> maar wij nu voortaan deze gewigtige 
zaak, zonder welke wij, hoe meer wij 
onderzochten, hoe edeler wij als diepden. 
kende wezens waren, ook des te meer be- 
angftigd en verfchrikt werden, dit names 
lijk: 5 guid fumus, et quid victuri gigni- 
>» mur,” (x«) wat wij zijn, en wat ons 

», ane 


27 
52 
22 


2 


2 
2 
2 
9 
22 


22 


Cx) Woorden van Perfius, Sat. IL, 
„ Difcite, o miferi! et caufas cognofcite rerum 


„, Quid fumus, et quidnam victuri giguimur, orda 
» Quis datus” etc. 
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2» Aanftaande is, volkomen en met zekerheid 
» weten.” (y) =— Bij deze zekerheid toch 
komt verder , de volkomenheid van het Evan- 
gelisch onderrigt, daar het klaarder en onder= 
fcheidener ontdekkingen doet aangaande de 
natuur diens onverderfelijken levens, * welk 
te wachten is, dan de Wijsgeeren konden 
geven. (z) Dit hebben wij boven reeds 
aangetoond: alleen herinner ik, hoe het eene 
geheel eigene leere van het Evangelie is, dae 
de mensch met zijne geheele perfoonlijkheid, 
met dat alles, wat zijn ik uitmaakt, met 
zijn geheele wezen voortduren en leven zal, 
ook na die geduchte omwenteling des doods; 
en dat Jezus een baarblijkelijk onderpand 
hiervan in zijne eigene opftanding gegeven 
heeft, als zijnde dit een voldoend en over- 

tui- 

Cy) Rothe, Invloed enz. L. D. bl, rro. 

Cz) Ja ook, dan de met eene Goddelijke Openba- 
ring bevoorregte Jood had; want, alhoewel deze toe 
zijne gerustftelling zeker reeds veel daaraan had, dar Ged 
de God was van Abraham, Ifaäc en Jacob, hoezeer 
deze reeds lang geftorven waren, en er ook elders ui 
zijne Heilige fchriften eenig licht voor hem kon opgaan 
(bij voorbeeld PL, XVL Ir. XVIL. 15) wandelde hij 
echter niet in dien vollen dag, die het Evangelie eerst 
aanbragt, gelijk hij dan ook ten tijde van Jezus komsg 


vele dwaalbegrippen hierover koesterde. (ofepz. de 
bello Fud, 1, IL, c.8e et Antigg. l, XVIIL ce Ie) 
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tuigend bewijs ook voor het gemeen vers 
ftand, — Ook heeft ons het Evangelie de 
beste onderrigtingen gegeven van den weg, 
die tot die toekomftige heerlijkheid en zalig- 
heid leidt, en van de voorwaarden, waarop 
wij die verkrijgen kunnen; els zijnde deze 
juist gefchikt om den boozen, aan de zonde 
verflaafden mensch in zijnen loop te fluiten, 
en den deugdlievenden te bemoedigen, daar 
het onderrigt des Evangeliums heiligheid van 
hart en wandel tot een wezenlijke voorwaar- 
de ftelt van het genot der toekomftige heer- 
Ejkheid, maar ook aan ‚de andere zijde op 
geen volmaakte onzondige gehoorzaamheid, 
welke hier onmogelijk is, als op een voor- 
waarde van ons regt ten eeuwigen leven, aan- 
dringt, grondende dit regt in de verlosfing door 
Jezus Christus, en belovende de genadige 
vergeving der zonden om zijne verdiensten, 
op bekeering en opregte, fchoon onvolko- 
mene gehoorzaamheid, — In één woord, 
Jezus en zijne Apostelen nemen geen eenen 
grond, waarop de leer omtrent het toekome 
flige kan rusten, weg, maar geven bevesti- 
ging en verzekering, en vertoonen dezelve 
te gelijk in een licht, zoo als geen Wijsgeer 
die ooit vertoonde. In hun onderrigt is de 
leer der toekomst geen. Zheorie alleen, zij 
verbinden dezelve met die twee andere grond- 

waar- 
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waarheden van allen godsdienst, de leer van 
God en van eene vergeldende Voorzienig- 
heid, Zij leeren het toekomftig leven be- 
fchouwen, als een ftaat van vergelding, als 
het vervolg van den tegenwoordigen, en dit 
even als de voorbereiding tot het toekom» 
ftige. Zij brengen deze leer in het aller- 
naauwst verband met het geheel gedrag en 
met het geheel tijdelijk en eeuwig belang 
van den mensch. — Zoo opgehelderd en be- 
vestigd, is deze leer een eigendom van het 
onderrigt van Jezus en zijne Apostelen; zoo, 
en in deze opzigten is het leven en de on- 
verderfelijkheid aan het licht gebragt door 
het Evangelium. (2) 

Hieruit laat zich nu van zelf tot den veel. 
vermogenden invloed en de heilzame ftrek- 
king van zulk een onderrigt befluiten. — 
Kan er iets den geest meer verêdelen en ver= 
hefen boven alle lage befchouwingen en 
enkel aardfche inzigten, en dien opwekken 
om heerlijkheid, eere en onverderfelijkheid te 
zoeken, en om niet zoo zeer aan te merken 
de dingen die men ziet, en alleen tijdelijk 
zijn, maar die, welke men niet ziet, en 

eeu» 


Ca) Zie Leland, Verhh. IV. D. 18 — 20. Redev, 


Foster , Sermons Vol. 1. p» 393 — 395. Jerufalem 
Nachgelasfene fchriften, 1. Th, £, 357 358. 
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eeuwig zijn? (b) — Kan iets fterker ver. 
pligting op ons leggen om waardiglijk te 
wandelen der roeping, ‘waarmede wij geroe= 
pen zijn, en om, vergetende hetgeen achter 
is, ons uit te ftrekken tot hetgeen voor is, 
om te jagen naar het wit, tot den prijs der 
roepinge Gods, die van boven is in Christus 
Jezus? (c) En dit is vooral iets, waarop 
veel aankomt. Is het toch met ons zóó ges 
legen, zoo als wij boven gezien hebben, dat 
wij de deugd, vooral die des harte, alleen 
om haar zelve, en buiten aanmerking van 
iets anders, niet op den duur of hartelijk 
genoeg zullen liefhebben, zoo gevoelen wij 
hier inzonderheid het belangrijke van deze 
leer, welke ons onderfchraagt in de betrach- _ 
ting der deugd, en welke op het krachtigfte 
voorkomt, dat wij het niet maar laten be- 
rusten bij de goedkeuring van ons oordeel, 
dat zij fchoon is en beoefend moet wor- 
den. (d) — Verder, kan iets meer bemoe- 

di- 

C2) Rom. II. 7 2 Cor. IV. 18, 

(Cc) Eph. IV. 1. Phil, LI, 14, 

(4) Met alle regt noemt men het dus een der oog- 
merken van de Christelijke Openbaring , om een bewijs 
daar te ftellen van een toekomftigen ftaat van belooning 
en firaf. Verg. Paley, Overz. der bewijzen van het 
Chr. U. D. bl. ar. die dit echter verder trekt en tot het 


eigenlijk oogmerk, of groot hoofddoel van het Chris- 
ten- 
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digen en vertroosten onder alle wederwaar- 
digheden dezes levens, en ftrekken om te 
doen verblijden in de hoop, en geduldig te 
maken in de verdrukkingen, ja ook, om, te 
gelijker tijd als wij roemen in de hoop der 
heerlijkheid Gods, ook te roemen in de ver= 
drukkingen, het daarvoor houdende, dat het 
lijden des tegenwoordigen tijds niet is te 
waarderen tegen de heerlijkheid, die aan ons 
zal geopenbaard worden? (e) — kan iets 
beter dienen om den dood onverfchrokken, 
gelaten, ja blijmoedig tegen te gaan, daar 
dit onderrigt op eenen wijst, die den dood 
heeft te niet gedaan, en verlost die genen, die 
met vreeze des doods bevangen waren, en 
kloekmoedig leert zeggen: Dood ! waar is 
uw prikkel; graf ! waar is uwe overwin- 
ning? (f) — Geen gebruik van dien aard 
vinden wij bij de Wijsgeereen van dit leer= 
ftuk gemaakt. Als men toch, (om op het 
laatfte nog een oogenblik ftilteftaan) Cicero „’s 
geheele eerfte boek van zijne Verhandelingen 
op Tusculum, hetwelk opzettelijk is inge- 


rigt 


tendom, als Openbaring befchouwd , maakt , om eene wel 
geftaafde verzekering te geven van de wezenlijkheid van 
een toekomttig leven. 


Ce) Rom. XII, ro, V.o, 3. VII 18, 
(Cf) 2 Tim, I, ro. Hebr. I,'15. 1Cor, XV. 55. 
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rigt om de vreeze des doods te leeren vers 
drijven, of onderfcheidene brieven van See 
neca, met hetzelfde oogmerk opgefteld, 
naleest, dan vindt men de leer der onftere 
felijkheid noch als een redelijke troostgrond 
tegen de bitterheid der fcheiding en het ver« 
laten van alles door den dood, aangevoerd ; 
noch uit alles, wat zij daarvan zeggen, laat 
zich iets gegronds afleiden ter wegneming van 
zijne verfchrkkelijkheid. Edel en groot fchijnt 
bet wel, het is waar, zoo als Seneca zijnen 
wijzen laat fterven, hem deze woorden tot 
de Fortuin in den mond leggende: „ Ik dank 
9» U, voor hetgeen ik heb mogen bezitten, 
en genieten, Op grooten prijs heb ik, 
uwe goederen gefteld, maar, daar gij be« 
veelt, fla ik het alles gewillig en volvaare 
„ dig af.” En wat verder: „ Als de natuur 
roept, zeg dan tot haar: ontvang mijnen 
geest te rug, beter, dan gij mij dien gege- 
ven hebt; ik ben niet weerfpannig, ’t geen’ 
gij mij, nog ongevoelig zijnde, gegeven 
hebt, geef ik nu met gewilligheid over. 
„, Neem mij weg.” (g) Maar hoe geheel 
anders fterft een Christen, inderdaad, dan 
deze wijze op het papier! En welk een on- 

dere 


(2) De Trang. animi, C, IL. 
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derfcheid tusfchen deze en dergelijke aanwije 
zingen en die van de Schriften des Nieuwen 
Verbonds. Men behoeft er waarlijk niet zeer 
voor bevooröordeeld te zijn, om bij eene 
eerfte lezing te gevoelen, dat de laacften en 
niet de eerften ware rust en kalmte geven 
bij de aannadering van dezen Koning der 
verfchrikking. 


ue 


R BESLUIT, 


258. L. VALK, over zer GOEDE 
Dm 
BEST UIR 


DD. hebben wij gezien, wat de Wijsgees 
ren, en wat Jezus en zijne Apostelen van de 
voornaamfte bijzonderheden, welke tot een 
Godsdienftig onderrigt van gelukzaligheid bee 
hooren, geleerd hebben. Elk die het hehan- 
delde onpartijdig overwogen heeft, zal reeds 
bij elk der onderfcheidene ftukken het befluie 
opgemaakt hebben ten voordeele der laatften. — 
Alles toch waarlijk, wat God, onze ziel, 
en de eeuwigheid betreft — en belangrijker 
“ enderwerpen dan deze kunnen er niet bedacht 
worden — is door hun in veel duidelijker 
licht geplaatst en van eenen kant vertoond, 
waarin het de hoogfte belangrijkheid heeft 
voor ons hart en leven. — En nogtans heb- 
ben wij van het goede bij de Wijsgeeren, 
zoo veel wij ten minften weten, niets verzwee 
gen, noch ook hetzelve van den zwakften 
kant voorgefteld, 

Ware het hier te doen geweest om eene al« 


ge 


inpe STELSELS ver WIJSGEEREN. 259 


gemeene tegenftelling van den Christelijken 
Godsdienst met den Heidenfchen, den uic- 
wendigen eerdienst en plegtigheden daaronder 
begrepen, gemakkelijk zou het geweest zijn 
omaan te toonen, welke bedroefde denkbeelden 
van Godsdienst en zeden, daar, waar het licht 
des Euvangeliums niet fcheen, algemeen wa- 
ren, (A) en hoe het dan ook op het laatst 
daartoe kwam, dat „alle de verfcheidene wijzi- 
3» gingen van Goddelijken eerdienst door het 
ss volk voor even waar, door de Wijsgeeren 
»» voor even valsch, en door de overheid voor 
» even nuctig gehouden werden:” (#) als 
mede, dat er niet, gelijk die het geval is met 
het Christelijk ftelfel, (k) een allernaauwfte 
vereeniging van Godsdienstleer en zedekunde, 
bij de Heidenen plaats had, maar integendeel 
de Godsdienst bij hen veelëer mer de ftaac- 
kunde verbonden was, (/) waarom er dan 

ook 


(4) Men zie dit in het kort voorgefteld in de Algem, 
Vad. Letteroeff, voor 1810. N. 13. Mengelw. bl. 529, 
volg. 

Cé) Das befchrijft Gibbon den ftaat van den godde- 
lijken eerdienst in de eeuw der Antoninusfen, Gef/ik. van 
het verval en den ondergang van het Rom. Rijk, Ie D, 
bl, 62, 

(&) Reinhard, Plan u. w. £, 1Ole 

C4) Verg. Story, Esf/ay concerning the nature of té 
Priesthood. 
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ook geene inrigtingen tot openbaar Godsdierr- 
ftig of zedekundig onderwijs gevonden wer= 
den 3 (#2) en ten laatften, het zou zeer wel 
aan te toonen zijn, dat de befchrijvingen ‚ wel- 
ke de Apostelen geven van den verftandelijken 
en zedelijken toeftand der Heidenfche we- 
reld, (# ) in het geheel niet overdreven is, — 
Of ook, ware het hier te doen geweest om 
opzettelijk alle de gebreken aan te wijzen, 
elke in de ftelfels der Wijsgeeren gevonden 
worden, en het goede zoo zeer ontfieren, 
hoe veel meer zou hiervan, dan var her goe» 
de zijn aan te wijzen geweest; (o) hoe ligt 
althans den lof te logenftraffen, welke Boling- 
broke aan deze fchriften geeft, (p) dat er 
geen 


Cin) Socrates, die zeer wel begreep , dat het in den 
Godsdienst en zedeleer vooral aarkwam op het gebruik 
voor het gemeene leven, verwonderde zich dan ook, 
dat, daar er om zich te bekwamen tot eenig beroep of 
handwerk overal plaatfen en gelegenheden waren, men 
echter, om zijn zedelijken pligt te leeren kennen, nere 
gens te regt kon komen, Conf, Xenophon, Memor. 
1, IV, C 4 i 

Cn) Rom. EL 18-32, Eph, IV. 17=ig. 1 Petr, 
EV. 3. 

(0) », Quanto maior liber fieret, fi quidquid in Gene 
>, tilium fcriptis falfum et impium est, eadem diligentia 
» colligererure”” Werenfels, Disf. de praestant, Retig. 
revel. Opusc. T.I. pe 66e 

(p) Works, Vol. Ve Ps 206, 218, 
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geen eene zedelijke deugd zij, die niet door 
de ou e Wijsgeeren geleerd, en het Evangelie 
te dezen aanzien niets vollediger zij. — Of 
had hee, eindelijk, tot onze taak behoord, op- 
zertelijk alle de uitmuntendheden aan te wij- 
zen, waarin de fchriften van Jezus Apose 
telen het winnen van die der oude Wijsgeeren, 
wat zou er niet te zeggen geweest zijn, bij 
voorbeeld van dat ware gemeenzame in hun- 
ne voorftelling, waardoor zij, zonder laag 
te worden of hunne deftigheid te verzaken, 
voor elk mensch verftaan - en bruikbaar 
zijn, (4) in dat alles ten minften , waarin zij 
het hoogfte belang hebben: war, van die zal- 
ving, van dat Goddelijke , waarbij ook de 
voortreffelijkfte fchriften der Heidenfche Wijse 
geeren zoa zeer achrerftaan; (7) om van de 

dui- 


(4) Verg. Ammons Christliche Relig, vortr. IL, 
f. 108. ff. 

Cr) Hoe fraai en waar zegt Calvinus: „Lege Demose 
„‚ thenem aut Ciceronem, mirum in modum , fsteor,teal- 
„, licient, oblectabunt , movebunt, rapient ; verum inde fi ad 
„ facram istam lectionem te conferas, velis nobis, ica vie 
„, vide te alliciet, ita cor tuum penetrabit, ita medullis 
„, infidebit, ut prae istius fen{us efficacia , vis illa rhetoe 
s, rum ac philofophorum prope evanefcat , ut promptum 

‚ft perfpicere divinum quoddam fpirare (acras Ccripe 
s» turas, quae omnes humanae industriae dotes ac gratías 
» tanto intervallo fuperent,” Zuffitut, LI, 8. $. Ie 


R 3 


262 L. VALK, over HET GOEDE ï 


duidelijkheid, de eenvoudigheid, de eenpas 
righeid hunner voordragt en dergelijke, niet 
te {preken: wat inzonderheid niet van het 
Goddelijk gezag, waarmede zij overal fpreken, 
en waardoor alle vraag, of zij het wel regt 
gehad hebben, afgefneden; alle vermetele poe 
ging, om dit of dat betwistbaar te maken, 
tegengegaan, en ingang aan hunne voorfchrif= 
ten en vermaningen verfchaft wordt; iets, het 
welk de Heidenfche Wijsgeeren niet hadden, 
of konden voorwenden. (s) — In één woord, 
na het betoog zoo ver gebragt te hebben, als 
in onze verhandeling gefchied is, zou het met 
weinig moeite, nog wat verder te voeren zijn , 
om tot de volle overtuiging te brengen: het 
Christelijk ftelfel is het voortreffelijkst, ja het 
eenig genoegzaam onderrigt tot gelukzalig- 
heid. Maar ook zonder zulk betoog kan elk 
nadenkende uit het geen wij flechts te behan= 
delen hadden en overwogen hebben, als van 
zelf reeds tot dit befluit komen. 
Genoeg althans is voorzeker al het aangee 
voerde om te befluiten tot eene befliste voorkeur 
van 


Cs) » Nihil ponderis habent ista praecepta, quia funt 
9, bumana, ect auctoritate maiori, id est, divina illa 
‚ carente Nemo igitur credit, quia tam fe hominem 
„, putat esfe, qui audit, quam est ille, qui praecipit,’? 
Lactant , divine Anftit. le Ille Ce 27e 
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van het Christelijk Godsdienstftelfel , be- 
fchouwd uit het oogpunt van een onderrigt 
tot des menfchen geluk, Hebben wij toch in 
onzen waren en wezenlijken toeftand aange- 
merkt, de hoogfte behoefte aan eene regte 
kennis van God onzen maker en weldoener; 
aan eene vaste bewustheid, dat door zijne 
wijsheid en goedheid alle onze lotgevallen 
ten onzen beste beftierd worden; aan eene 
zuivere, volledige en doelmatige aanwijzing 
van alle onze zedelijke verpligtingen, bijzon- 
der ook aan de vergewisfing van de vergeving 
onzer zonden, en de aanwijzing, hoe wij ze= 
delijk beter worden; eindelijk aan de befliste 
zekerheid van een toekomftig leven = dit al« 
les wordt ons, gelijk wij gezien hebben, 
door Jezusen zijne Apostelen veel vollediger, 
dan door eenen der oude Wijsgeeren, of al- 
len te zamen, en volkomen zonder dwaling, 
geleerd, — De allerkennelijkfte ftrekking 
heeft dus hunne leer tot het geluk van den 
mensch, en dat niet alleen van den mensch 
als ondeelige aangemerkt, maar ook voor 
geheel de Maacfchappij der menfchen. (#) 

Daar, 


Cr) Verg. eene Verk. over den heilzamen en voors 
deeligen invloed van den Chr. Godsd. op de maatfch. 
zamenley. Nieuwe Vader. Bibl. VID. N. 2. Mengelw, 
bl, 49e volg. als ook twee Verhh. van van Mamelsvelds 
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Daar, waar dezelve flechts opregt en geheel 
gevolgd wierd, ‚daar zou geen bedrog, geen 
s geweld, geen onregt zijn. Daar was nie- 
», mand arm of behoeftig. Daar heerschten 
» geene ziekten, uit onmatigheid of andere 
„, ondeugden geboren, Daar fpande elk, 
s, voor de belangen des anderen, even zeer 
> Zijne krachten in, als voor zijne eigene. 
„, In één woord, daar zou, die onvolko- 
>, menheden uitgezonderd, welke uit de ge- 
„ fteldheid dezes levens noodzakelijk voort- 
; vloeijen, het hoogst mogelijk geluk plaats 
„ hebben.” (u) Zoo dat men inderdaad naar 
waarheid zeggen kan, dat, gefteld de waar- 
heid of Goddelijkheid van dic ftelfel ware nog 
niet bewezen, of zelfs niet te bewijzen, men 
echter zou moeten wenfchen, dat het zulks 
ware, en zich daar aan gewillig onderwerpen 
moest. En dit is geen overdreven oordeel 
uit vooringenomenheid geboren; het zelf- 
de getuigen zij, die hier van geene partijdig- 
heid verdacht gehouden kunnen worden. „Het 
‚ Evangelie is eene gedurige voordragt der 


» flip. 


de ware Godsd, alleen de bron der verlicht, en befthav, 
der menfchen, mede aldaar N. 1. bl, 1, volg. en N. 5, 
bl. 177. volg. 


Cu) Turrettini disf. de praestant. Doctr. Christe 
Opp. Tom. I, p. 297. 
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ftiptfte zedeleer, van regtvaardigheid, 
goedheid en algemeene liefde, Zoo dat, 
aangenomen dat het Christendom flechts 
eene menfchelijke uitvinding zij, het noge 
tans de beminnelijkfte en nuttigfte uitvin= 
ding is, welke men voor het mensche 
dom tot deszelfs welzijn ooit verzonnen 
heeft.” (») — „Er zijn nu achttien eeu- 
wen verloopen, federt Christus zijne geluk- 
zaligheidsleer , in tegenoverftelling van de 
bijgeloovige, onzedelijke en naargeestige 
Godsdienftigheid der Joden en Heidenen, 
als mede in tegenoverftelling van de overe 
drevene en tach zeer onvolledige ftelfels 
van deugdleer der oude Wijsgeeren, voor- 
gedragen heeft, In dit ruime tijdvak is tot 
op heden toe, ongeacht alle meerdere bee 
fchaving der menfchelijke rede, en al het 
diepzinnig nadenken van zoo vele geleer- 
den, toch nog geen eene ftelling uitgevon- 
den, welke ons meer vergenoegdheid , 

zi »‚ meer 


Cy) Bolingbroke Works, Vol. V. p. 394» — om van 


de 


zeer bekende plaats van Rousfeau niet te gewagen, 


Emile T.lI. p. 111. „Je vous avoue, que la majesté 
», des Ecritures m’étonne”, etc. — Ja, zoo (preken er 
ze!fs Heidenen van: „ de Christelijke Godsdienst beveelt 
se nicts, dan ’t geen regtvaardig en zachtmoedig is”, 


* 
zg 


t Ammian, Marcel, L XXII, Ce Ie Conf, Plin. Sec, 


L, X. Ep. 97, 


R 5 
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», meer lust tot deugd, meer moed en hoop 
3 kan inboezemen, dan de waarheden doen, 
s welke Christus reeds verzekerd had,” (w) 

En, is dit waarachtig, met hoeveel min- 
der {chijn van waarheid kan men dan ook 
beweren, dat deze meerdere voortreffelijk» 
heid van den Christelijken Godsdienst juist 
een gevolg of voortgang is van die werlich=" 
ting, alreeds door die oude Wijsgeeren be= 
merkt. Want, behalve dat dit tegen de Gee 
fchiedenis der Wijsbegeerte ftrijdt, hoe komt 
het dan, dat in die eeuw, welke het Chrise 
tendom het naast is voorafgegaan , de ontdek. 
kingen der Wijsbegeerte niet hooger en uit- 
gebreider waren, dan vijf *t half honderd ja- 
ren te voren bij Socrates en Plato ; ja, dar gee 
durende dezen hoogften bloeitijd der Heidene 
fche Wijsgeerte de twijfelingen en onzeker= 
heid voortduurden over ftukken, welke het 
Christendom, zoo dra het verfcheen, ftellig 
leerde, en welke ook daarna altijd veel 
duidelijker en aannemelijker voorgekomen 
zijn. (x) 

Aan 

Cw) Steinbart , Glükfeligkeits-lehre. Se 84. 

Cx) » Je ne fais, pourqúoi Pon veut attribuer qu 
s progrès de la philofophie la belle morale de nos livres, 
s Cette morale, tirée de l'évangile, étoit chretienne, 


»» avant d'être philofophique,” — Dit getuigenis aan 
_gaane 
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Aan deze befliste voorkeur van het Chris- 
telijk ftelfel is het dan insgelijks toe te fchrij- 
ven, dat toen gerst, toen herzelve begon al- 
gemeener te worden, vele ondeugende ze- 
den en fchandelijke gebruiken, welke aller- 
wege niet alleen door de gewoonte gewettigd, 
maar ook door de wetten zelve befchermd 
werden, afgefchaft zijn: (9) gelijk ook in 
het gemeen, ten kennelijken blijke van dezen 
voorrang, hetzelve uitwerkfelen voortgebragt 
heeft, veel algemeener en verbazender, dan 
door alle de ftelfels der wijsgeeren te zamen 
ooit bewerkt zijn, of konden worden. (z) 

Of zou men meenen, dat tegen deze voor. 
keur vaa den Christelijken Godsdienst, als 

aan- 


gaande de latere Wijsgeerte, is ook evenzeer op de Hei- 
denfche toepasfelijk , gelijk er dan ook volgt: „, Les pre- 
», ceptes de Platon font fouvent tres fublimes , mais com- 
», bien n’être- t’- il pas quelquefois, et jusq'où ne vont 
s» Pas fes erreurs? „..e VEvangile feulest . . . tou- 
9, jours vrai” ete. Rousfeau , lettres écrites de la mog. 
tagne p. Óge 

(y) Verg. over den bedroefden ftaat der zeden en 
zedeleer bij de Heidenen, ook bij de Wijsgeeren, vóór 
de verbreiding van het Evangelie, een vertoog in de 
Algem, Vad, Lett. voor 18ro. N. 15. bl. 625. volg: 
terwijl men verfcheiden voorbeelden , hiertoe betrek- 
kelijk, vinden kan in Eufebii praepar. Euans. 1. Te 
Ce 4e 

(2) Conf, Turrettin, 1,1, p‚ 378 =387e 
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aanwijzing tot ware’ zedelijkheid en daarop 
gegrond geluk, ftreed, dat er te midden van 
het Christendom zoo vele zedeloozen en 
dezulken zijn, die hun waar geluk noch ken- 
nen noch zoeken. Dit is, helaas, maar al te 
waar: maar, gelijk ‘dikwijls genoeg is aange= 
merkt, ligt dic aan het Christelijk ftelfel , of 
aan den mensch? en volgt dan daaruit, dac 
jets niet is, of gefchied, ook, dat het niet 
zijn, of gefchieden kan? „,De Godsdienttige 
„, begrippen werken niet op ons als werk- 
„> tuigen , door gewigten, veeren , hefboomen 
2, of raderen, waarvan men het vermogen ten 
„ haauwkeurigften kan berekenen; maar zij 
verlichten ons verftand, zij geleiden ons, 
; Zij bemoedigen ons naar mate onzer zede- 
„ lijke gefteldheid, neigingen, karakter en 
„ gevoeligheid, en naar mate van onze eige 
„ne pogingen in de verfcheiden beftrijdin- 
s gen, die wij op deze wereld hebben door 
2 te flaan.” (@) En het is daar en boven 
eene door de gefchiedenis bevestigde zaak, 
dat, gelijk reeds is aangemerkt, door de 
komst 


Ca) Necker, Het wigtige der Godsd, begrippen LD. 
bl. 129. — Verg. ook ever deze en dergelijke beden- 
kingen, als, dat het Heidendom toch zoo vele regt 
deugdzame mannen kan aanwijzen, Clarisfe, Bewijs enza 
bl. 155 — 166a 
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komst van het Christendom veel Heidenfche 
ondeugd en ellende plaats gemaakt hebben 
voor Christelijke deugd en waar geluk: ja 
ook, dat naar mate hetzelve in zijne zuiver. 
heid gekend en beoefend werd, ook mindere 
of meerdere zedelijkheid, en bijzonder en al- 
gemeen welvaren plaats hadden, gelijk inzon- 
derheid de gefchiedenis der midden-eeuwen, 
en der tijden voor en na de kerkhervorming 
allerduidelijkst bewijzen. (4) 

Ordertusfchen hebben wij met deze of 
dergelijke opmerkingen, welke hier te maken 
zouden zijn, zoo min als met geheel ons be- 
toog, iets willen aftrekken van het fchoone, 
welke in de ftelfels der Heidenfche Wijsgeeren 
zoo helder doorblinkt, of van he: nut, het 
welk zij daardoor aan hunne tijdgenooten of 
nakomelingen hebben aangebragt. Het eerfte 
hebben wij in den loop dezer Verhandeling 
meermalen zelve opgemerkt; en voor zoo 
ver de waarheid het vordert of gedoogt, wil- 
len wij in het geheel niet ontkennen, dat de 
Wijsgeeren door hunne onderfcheidene ftel- 
fels ook veel nut hebben aangebragt, (c) 

bij- 

(4) Dit kan overvloedig blijken uit het werk van 
Meiners , Vergleichung der fitten und verfasfungen „e 
ard der Religion des mittelalters, u. £. we 

(Cc) Van het nut, door de Wijsgeeren aangebragt, 

kau 
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bijzonder federt de tijden van Socrates, wele 
ken men ook daarom, niet te onregt, den 
vader der zedelijke Wijsbegeerte genoemd 
heeft. (d) Zelfs ftaan wij gaarne toe, dat 
het bewezen zou kunnen worden, dat hee 
Evangelie dáár gerederen ingang vond, waar 
de menfchen door de leer en fchriften der 
Wijsgeeren meer verlicht en befchaafd waren 
geworden. (e) 

Doch daartoe dienden deze aanmerkingen 
en geheel ons betoog, opdat de voorkeur van 
het Christelijk Godsdienstftelfel boven die der 
oude Wijsgeeren beflisfend blijken zou, En 
daartoe hebben wij den weg der vergelijking 
ingeflagen: terwijl het aan het oordeel der 
daartoe bevoegden zij overgelaten, hoe ver 
wij het, ter opmaking van ons befluit, gee 
bragt hebben. Maar is deze voorkeur hiere 
door kennelijk geworden, dan blijkt ook van 


zelf, dat elke Godsdienstleer geen even goed 
of 


kan men onder anderen zien Reinhard, Plan. f, 314. en 
Van Kampen Verh. het XXIV. D, van Zeylers Godgee 
leerd Genootfth. bl. ero. volg. 

(4) In welken zin hem deze benaming toekomt, kan 
men zien, bij voorbeeld bij van Oosten de Bruyn, in ’t 
Stolp. Legaat. I, D. pag. ig==2a. Warburton II. De 
b!. 163. Leland, Nuttigheiden noodzakelijkheid der Open- 
baring, I.Deels 2.ft. bl. 355e 

(Ce ) Verg. Perrenoë in het Stoip. Bit to A, Pe 
a, ft, bl. 25e 
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of genoegzaam onderrigt in zich bevat, daar 
de Christelijke het zoo duidelijk in wolledig- 
heid en zuiverheid van de beste derzelven, de 
ftelfels der oude Wijsgeeren , wint: en hieruie 
volgt dan weder eindelijk van zelf het onbe- 
ftaanbare der onverfchilligheid omtrent Gods« 
dienstige begrippen; Cf) daar het zonder be- 
wijs fpreekt, dat men dat geen, wat volledig 
en zuiver is, kiezen moet boven het geen on. 
volkomen en met dwaling vermengd is. 

In plaats dan van ons hieraan fchuldig te 
maken, en zoo ons zelven te berooven van het 
voortreffelijkst, volledigst en belangrijkst on= 
derwijs, laten wij uit het betoogde liever dic 
befluit opmaken: of er beftaat geene Gods- 
dienstleer, welke een genoegzaam onderrigt 
tot ons geluk verfchaft — of hetis die van 
Jezus en zijne Apostelen. Laten wij, in plaats 
van aan kleine en troebele beekjes, onzen 


dorst 


Cf) Over het onregtmatige en verderfelijke van zulke 
onverfchilligheid vindt men vele fchoone aanmerkingen 
bij Turrettin , Disf. adverfus eos qui [Fatuunt , guamcunque 
religionem profitearis, perinde esfe, Opp. Tom.l. p. 212. 
fag. en Jacobi, Verhh. Js het evenveel, wat men van 
God en Goddelijke dingen geloove, 11. D. bl.179, ook 
overgenomen in de Bijdragen tot bevorder, van waarh, 
en Godsvr. (1. D.) oft. bl 342. volg. Verg. ook Mee 
bius, meerm, aangehaalde Verh. bl, 36. volg. 73e volge 
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dorst lesfchen aan de volle bron van hun on= 
derwijs, en in navolging van Petrus met ion 


en hart zeggen: 


Hear , tot wien zouden wij 
henen gaan? Gij hebt de 
woorden des eeuwigen levens! 
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